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श्री तारण तरण जेन तीर्थ क्षेत्र 
हा जी हर्ट पद। ग्खद | ता) मे मं 
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जा 
“५० बा ५ हक ० बल ० को। 


गतबष दस छक्षणी पयू पण पं के समय शागर 
निवासी समाजभूषण सेठ श्र) भावानदाप्त जी, सेठ भी 
झोभालाल जी, टिमरनी निवासी सेठ श्री भुत्नीडाछ जी 
पंढ़ित श्री जयकुमार जी आदि महानुभाव सोनगढ़ आये 
थे, उस समय समयसार को ४७ शक्ति के ऊपर एवं प्रवचन 
सार के ऊपर पू० श्री कानजी स्वरामो के अध्यात्मरस-पूण 
प्रबचन सुनकर बे बहुत प्रभावित हुये, ओर उनको श्रो तारण 
स्वामी रचित शास्त्रों का मार्मिक अथ गुरुदेव के श्रोमुख 
से सुनने को जिज्ञासा हुईं। उनको विनतो के अनु पार पू० 
गुरुदेव ने श्री तारणस्तामो विरचित श्री ज्ञानसमुरुययसार 
थादि प्रन्थों के सार भाग के ऊपर आठ दिन तक अश्वात्म- 
भावना से भरपूर विवेचन किया । यह आध्यात्मिक विवेचन 
मुनकर सेठ भगवानदास जो, शोभाढाढ जी आादि को बहुत 
प्रसन्नता हुई ओर भ्रा्ों प्रबचन छपवाने को उनकी भावना 
हुई ।तदनुसार इन भ्राठों प्रवचनों का संप्रह इस “लष्ट- 
प्रदचन” के रूप में प्रकाशित हो रहा दे। प्रवचन के साथ 
भूछ गायायें भी दो गई हें। 


भी 'ह्ञानसमुच्चययसार' आदि अनेक धन्यों के रचयिता 
श्री मारणम्थामों चिकम संबन को १६ यो क्वकतो में मल्य- 





गाउजान्गाएए"गाएदआग्नाएएआ्गातागऋरना/शकम्ना/प न 


प्रान्त में हुये। मध्यभ्रांत में अनेकों शिज्ञासु आपकी अ्रध्यात्म- 

शली से प्रभावित हैं। आपके द्वारा रचे गये प्रन्थों में बार ४ 
| बार ढुन्दकुन्दस्वामी, अमृतचन्द्र म्वाभो, समन्तभद्रस्वामी 

भादि आचारयों के समयसार, नियमसार, स्वयंभू स्तोत्र, 

योगसार, परमात्मप्रकाश आदि शास्त्रों का उल्लेख किया 

गया हैं। आपकी प्रतिपादन श्ेली अध्यात्मरस से भरपर 

है इससे आपके ग्रंथ के ऊपर क्रिया गया यह विवेचन भी 

अध्यात्म-रसिक जनों को अवश्य रुचिकर द्वोंगा । आठ 

प्रवचनां के साथ-साथ उससे सम्बन्धित चर्चा भी सम्मि- 

लित कर दी गई हैं। सेठ श्री भगवानदास जी ज्ञाभालाल 

जी ने इन प्रवचनों के प्रकाशन के द्वारा अपनों अध्यात्म- 

प्रचार की जो भावना व्यक्त की हैं वह प्रश्ंसनीय है | इन *5 


अष्ट प्रवचनों भें सम्यकत्व की बहुत ही महिमा ब प्रज्ंसा की 
£ गई एवं बार-बार उसके पुरुषाथ को प्रेरणा दी गई है | हमारे 
साधर्मी बन्धु इस अष्ट-प्रबचन के द्वारा अध्यास्मरस का पान 
करके सम्यक्त्वमाग में उद्यमी बनें--यही कामना है । - 


' दीपावली; २४८८ । “अ० हरिलाल जैन | 
सोनगढ (सोराष्ट्र) ! 
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आज . जी... आन. जी. आज. आज... का आ. आ. 8। 
कुन्टकुन्द-वाणी 
दर 


श्रावक को प्रथम क्या करना चाहिये सो कहते 
कह 
हैँ. कि-- 


गहिऊण य.सम्मत्त सुणिम्मलं सुरगिरीव णिक्र॑प॑ । ' 
त झाणे झाइज़र सावय ! दृक्‍्सक्खयट्टाए ॥८६॥ * 
' 


५ हे भ्ावक ' प्रथम तो शुद्ध-निमल सम्यक्त्व को 
मेमवत्‌ निष्कंप-टढरूप से धारण करके, दुःख-श्षय के हैतु 
' उमी को ध्यान में ध्याओ । 

का 

५ मम्मत्त जो झायह सम्माहद्टी हवेह सो जीवों । 

(५ सम्मत्तपरिणदों उण खबेद दुद्वृह्रकम्माणि ॥८७॥ 


जो सम्यक्त्व को ध्याता है वह जीव सम्यस्दष्टि 
होता हे ओर सम्यक्त्वरूप परिणमित होता हुआ वह 
जीव आठों दुष्ट कर्मों का क्षय करता है । 8 
( मोक्षप्राभ्ृत ) . | 
गत आता की ऑल दाता प 


हा] 


हि 

| 
हल हर “5 
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पूज्य श्री कानजी स्वामी 
सोनगढ़ ( सोराष्ट्र ) 
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सम्यव-मत्मि। 
६ 


कि बहुणा भणिएण जे मिद्धा गखरा गए काले । 
सिज्मिहहि जे वि भविया त॑ जाणह सश्मत्तमाहष्पं ॥८८॥ 


; $ 
ई $ 
4 ई 
; ई 
/५ ै 
३ $ 
४ : 
4 ई 
ई ई 
$ ईै 
|; सम्यक्त्व की महिमा के लिये अधिक क्या कहें ? 
+ जो प्रधान पुरुष पूबकाल में सिद्ध हुये ह और भविष्य | 
; में होंगे वह सम्यवत्व का ही माहात्म्य जानो | सम्यकत्व ; 
|| मुक्त का प्रधान कारण है और सम्यकत्व ही धरम के ३ 
; सब अंगों को सफल करता है । $ 

ई 
; ते ५ण्णा सुकयत्था ते छरा ते वि पंडिया मणुया | ई 
£ सम्मत् सिद्धियर मिविणे बिण महहिय॑ जेहिं ॥८०॥ ३ 
; सिद्धिकर ऐसे सम्यक्त्व को जिस पुरुष ने स्रष्न + 
| में भी मलिन नहीं किया हे वह पुरुष धन्य है, वह ; 
$ सुकृताथ है, वह शूरवीर है, वही मनुष्य और पंडित है। ३ 
सम्यक्त्व रहित नर पशु समान हे । ४ 
; ; 
ई ॥ 
मे मर 


( मोक्षप्राभ्त ) 
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“जा आज आस. आस. आर रा. 


मम्यर्टृष्टि की रीति 
८ 


चिन्मूरत हेगधारी की 
मोहि रीति छूगत है अटापटी 

वाहिर नारकिकृत दःख भोगे 

अन्तर सुबरस गठागठी । 
रमत अनेक सुरनि संग प॑ 

तिस परनति तें नित हटाहटी | चि० १ 
ज्ानविराग शक्ति तें विधिफल 

भोगत पे विधि घटाघरटी, 
सदन निवासी तदषि उदासी 

तातें आखब छटाछटी ॥ चि० २ 
जे भवहंतु अबुध के ते तस 

करत बंध की झटाझ्नटी, 
नारक पशु तिय पट विकलत्रय 

प्रकृतिन की हू कटाकटी ॥ चि० 
संयम धर न सकें पे संयम- 


रन की उर चटाचटी 
तामु सुयस गुनकी दोलत को 
लगी रह नित रहारटी ॥ चि० ४ 


दल यच क  द्धालात कुक ्ुक्कतत+ कलाय । द्रक्ाा 5 
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री 
2 0८१ ५११९ ४ 
८ हु कै 0: ल 
फाल अनादि हैं, जीव भी अनादि है और भव समुद्र 
भी अनादि ह। अनादिकालू से भव-समुद्र में भटकते हुए 
जोब ने दो बस्तुएं कभी प्राप्त लहों +--एक तो श्री 'जनथर 


स्वामी ओर दूसरा सम्गकत्व ! न 
-“योंगीन्ददेत । 


ने सम्यकन्वः मं किंबित तकारों विजगूस्य 4 
श्रयापश्रय्थ मिथ्यात्य मम नान्यत्तनुगुत:॥ ॥२४॥ 
(सह्नकरएर आभावयकाचार | 
४ तीन काछ और तीन लोक में जाबवाों ऊा सम्यक्त्य 
ः मान काट कल्याण फ्राग! नहीं है और मिश्याग्य समान 
अन्य कोई अकल्याण नहाँ है | 
इसलिये -- 

विर्म क्रिमपरेण काम को लाहलेन 

स्वय माप नरभ्नत! से प्य पण्मासमंक्स । 

हेदयसर्रस पूसः प्ुद्गलाद्विबरभाम्नो 

ननु किमनुपलब्धिभाति क्िंचापलतिधः । 
“-आत्मख्याति : ३ 





ऋ(| आज 


टी गीत 

2#5% की शब्द 2८ 

अष्ट प्रवयन' पुस्तक के विषय में हम अपनी ओर से क्या कहें 
और इस प्रसंग में छुछ कहना हमारा काम भी नहों हे, फिरभी दो 
झब्दों में यदि कुछ निवेदन करदें तो यह अप्रासंगिक नहों होगा । 

सांसारिक व्यापार में बहुत समय तक लगे रहने वाढे व्यक्ति 
दसमें एक न एक दिन थकान का अनुभव करते देँ। तब कुड 
समय विश्राम ओर मानसिक शांति चाहते हैं। दमें भा कुछ ऐसा 
ही लगा कि बेभव की प्यास तो कभी न वुझन वाली प्यास की 
तरद् कठिन रोग दे, उद्चाभिछाषा एक नश्ञा दे ओर यश्ञाल्िप्सा 
का श्वर जिसे चढ़ पाता हे कठिनाई से ही उतरता दे | फिर 
जीवन के प्रभात के पीछे संध्या ओर दिन के पीछे रात दै और 
एक के बाद एक बीतते द्वी चले जाते हें। मानरइ-जोवन का 
रहेइय तो कुछ ओर ही दे, वह जिस सुख और ञ्ञांति को चाहता 
है आखिर वह उसे केसे और कहद्दाँ मिले 

अंतर की इस लदर में गत वर्ष पयुषण पर्व के अवसर पर 
हम दोनों भाई सोनगढ की आर चल पड़े। वहाँ पर पूज्य गुर 
देव भ्रो कानजी स्वामी के दर्शन हुये ओर छगातार कुछ समय 
तक उनके कल्यागकारों सत्समा|गम में रहने का अबृस्र प्राप्र 
हुआ। उनऊे जीवन का एक एक क्षण सावतामयर दे । 

उस सम्रय सर्त्राम्ती ती के प्रववन श्रो सवयत्तार को ४७ 
शक्तियों के ऊपर चल रहे थे। उनरे मुखारत्रिंद से उन्हें बड़ो ही 
सरछ ओर रोचक शेडी में सुनकर मनमें अत्यंत आनंद का अनुभव 
हुआ । उसी समय एक विचार मनमें आया कि दम ढोग भी 
वारण स्वामी के प्रंथों के पाठ-स्वाध्याय कुछ ने कुछ प्रतिदिन 
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बिया बरते हैं, प्नके मास्क ७थ दा रघामी की से रसी सरछ 
और रोचक शोली में कुछ प्रकाश पा सके तो बहुत अच्छा हो। 
इसी प्रेरणा वज्ञ स्वामी जी से प्राथना की और उन्होंने कृपा- 
पृथक स्वीकृति दे दी | 

तदनुसार स्वामी जी ने लगातार आठ दिन तक श्री तारण- 
र्थामी रचित ज्ञानसमुच्चयसार', श्रावकाचार', 'उपदेश शुद्धसार' 
एवं ममलपाहुड' आदि प्रंथों के विविध प्रसंगों पर आत्मविभोर कर 
देने बाठे सारगभित आध्यात्मिक प्रवचन किये। उनकी वाणी से 
जो अमृत वर्षा हुई उसका रसास्वादन स्थानीय मुमुक्ष मंडल के 
छगभरग ४५०० श्रोताओं के साथ हम लोगों ने किया। हमारे साथ 
भ्रो सेठ चुश्नीलाल जो टिमरनी निवासी, श्री पंडित जयकुमार जी 
एवं अन्य अनेकों स्थानों से आये हुये सज्जन थे, ओर सभी को 
जो आनन्द प्राप्त हुआ वह अकथनोय है। 

स्वामी जी के उपदेश ! नहीं, वे तो दिव्य संदेश हैं "हे मानव ' 
तेरे स्वात्म में अनन्तशक्ति है, तू कहाँ भूल रद्द दे ! तेरे जोवन 
का मूल्य लाखों होरों से बढ़कर है, यदि सम्यकत्व माग पर सू 
बढ रहद्दा है तो परमपद जो तेरा अंतिम छक्ष्य हे उसे प्राप्त करने 
से तुझे फोन रोक सकता दे (” 

हम जीवन की जिस द्वाट में अर फर रहे हैं केवठ इतना तो म 
भूल जायें कि जो सोदा हमें ठेना हे उसे छेने के पहिले ही यह हार 
कहीं उठ न जाय | अनेकों हितकारी भाव श्रोताओं के मनमें जाप्रत हुये। 


पृथ्य गुरुदेव के आठ दिन के वे आठ अमृत प्रबचन अध्यात्म 
प्रमियों के छामाथं प्रकाशित करा देने की हमारो प्रवछ भावना 
हुई और यह काय हमारे आग्रह पर कृपा करके श्री प्रह्मचारो 
हरिक्काक्त जी ने अत्यंत टगन और सतत परिश्रम से कुझलतापूबक 
पूरा कर दिया। हम उनके बढुत कृत्ष हैं। गुजरालती भाषा ये 
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यह पबचन 'अ्रष्ट प्रबचन' के नाम से पुस्तक रुप में सोनगढ़ से 
प्रकाजित हो चुके हैं । हिन्दी प्रमी भी इससे वद्ित क्‍यों रह 
ज्ञायं, अतः यह हिन्दी संस्करण आपके हाथों में है ।. हिन्दी 
संम्करण यदि सुर्दर बन सका हे तो उसका श्रेय भाई ताराचन्द 
जी समेया एवं पं० परमेध्टीदास जी छल्ितपुर को है। पिन्ध्या- 
थल प्रकाशन छतरपुर, ने इसकी प्रकाशन व्यवस्था का काम 
अपने हाथों में लकर हमें वड़ा सहयोग दिया हैं, तथा प्रबचनों के 
अन्त में जा 'सम्यक्त्वों के आठ अड्अ तथा “सम्यर्टष्टि को 
उत्ब्बल  परिणति" का अद्भगत वणन हैँ उसका हिन्दी अनुवाद 
श्री मगनलाल जी जन ने वहुत हा सुंदर शली में किया हैं, अतएव 
हम उन सथते अत्यंत आभारो हैं : 


अ2 प्रवचन में सम्यक्त्व की विज्वर एवं सुंदर व्याख्या 
को गई दे । शुद्वान्‍्मा के स्वरूप का दिग्दअंन और अनुभूतियों का 
सुगम चित्रण है जिनमें अध्यात्मभावों को रपष्ट झलक पद पद पर 
दिखाई देती द ! इन प्रतचनों में ग्रंथकता के मनको विभिन्न 
भावनायें साक्षात्‌ बोलती प्रतोत हाती हैं. जिनका भावषैचित्र्य 
निःसंदेद अंतमुंखी आनंद के समीप ले जाने बाला है| 
पुस्तक केसो है, यह तो पाठकों की रुचि-विशेष पर निर्भर 
रता है, कितु हमें यह आशा अवश्य हे कि अध्यात्मप्रेमी इससे 
प्रसन्न होंगे। इसे पढ़कर वे पायेंगे अंतर के नारों में 'आत्म' की 
प्रतिध्वनि। इसो विश्वास के साथ आपके हाथों में यह मेंट हे कि 
यदि इससे कल्याणकारो अध्यात्मभाषों का कुछ भी प्रसार हो सका 
तो हम अपने प्रयास में यत्किश्वित ही सही. सफल हुये समझेंगे । 
सागर, 
२्श श्प्रेल, २९६४ 
मह!बीर जयन्ती दिवस, .. दिनभर 


बगधानदास शोमालाल जेन . 
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ह ज्ञान समुश्नयसार' पढ़ा जाता है| श्री तारण 
स्वामी अध्यात्मरसिक थे, उनके द्वारा यह ज्ञास्र 
रचा गया है। भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय आदि 
दिगम्बर सन्‍्तों की आम्नाय के अनुसार स्वेज्ञान 

कक का सार उन्होंने अध्यात्मशेली से दिखाया है। 
ज्ञान समुशयसार' अर्थात्‌ सन्‍्तों का कहा हुआ सब श्रुतज्ञान का 
सार क्या है-यह इसमें दिखाया हे । 





यहां श्री तारणस्वामी रचित ज्ञान समुशच्चयसार में से *«वीं 
ण् में ् बन 
गाश्रा चलती .ह, उसमें सम्यकत्व की महिमा का बणन ह । प्रन्थ 
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के प्रारम्भ में शुद्ध सिद्ध भगवान को नमस्कार रूप मंगछाचरण 
किया है, एवं शुद्ध आत्मा को, ऋषभादि स्व तीथंकरों को ओर 
पंच परमेष्ठी भगवंतों को भक्ति के साथ नमस्कार किया है । 
यहां पश्चीसवों गाथा में जो सम्यक्त्व की प्रज्नंसा है वह भी 
स्वयं संगलरूप है । सम्यग्दशन स्वयं ही मंगलरुूप है ' गाथा में 
पहला शब्द है 'जिन', वह भी मंगलरूप है-- 


जिन उक्त शुद्ध सम्यक्तं, साध्यं भव्य लोकय॑ । 
तस्यास्ति गुण निरूपं .च, शुद्ध साध्य॑ बुघेज ने! ॥२५॥ 
श्री जिनेन्द्र भगवान द्वारा कथित निर्दोष शुद्ध सम्यग्दशन 
भव्य जीवों को साधने योग्य हे । अनन्त गुणों की खानि रूप 
जो आत्मस्वभाव है वह सम्यस्दृष्टि के ज्ञान. में झलकता है, शुद्ध 
सम्यक्त्व व आत्मा का शुद्ध स्वभाव बुधजनों के द्वारा साध्य 
है । बुद्धिवान सम्यग्झ्ञानी महात्मा सम्यक्‍त्व से शुद्ध आत्मा को 
साधते हैं। भगवान जिनेन्द्रदेव कें आगम का यह उपदेश है कि 
किसी भी तरह प्रयत्न करके अपने अन्तर में निम्बय अथात्‌ शुद्ध 
सम्यग्दशन प्राप्त करना चाहिंये। जहां निश्चय सम्यकत्व हो वहीं 
पर आत्मा के शुद्ध स्वभाव का प्रकाश अर्थात्‌ प्रगट अनुभव होता 
हे । सम्यग्दशन के द्वारा सम्यग्ज्ञानी महात्मा ही शुद्ध बस्तु को 
साध्य करते हैं और वे ही मुक्ति पद को पाते हैं । 
देखिये" यह निश्चय सम्यक्त्व की महिमा ! 


श्री तारणस्वामी ने इस गाथा में “जिन उक्त' ऐसा कहकर 
भगवान का स्मरण किया हे | परम बीतराग सबंज्ञ परमात्मा 
जिन स्वयं मंगलरूप हैं, ओर अपने ज्ञान में उसका जो 
किया वह भी मंगल है । भगवान की आत्मा को द्रव्य-गुण में 
जिनत्व त्रिकाह था,-परम सर्वज्षता की सामथ्य सबंज्ञ शक्ति में 
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भरी थी, उसको पयौय में प्रगट करके वे साक्षात्‌ जिन-सब्वश्न 
हुये । ऐसे जिन भगवान के सद्ृश ही यह आत्मा है। तारण- 
स्वामी बार-बार कहते हैं कि “अप्पा सो परमप्पा' । 


'ज्ञन सो ही है आंतमा, अन्य होई सो कम, 
यही वचन सें समज ले, जिन प्रवचन का ममे ।” 
( श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 


ऐसे जिन स्वरूप आत्मस्वभाव का निर्णय करने वाले को 
भगवान जिनेन्द्रदेव के प्रति बहुमानभक्ति का भाव आता है | 
सिद्धप्रभु को वाणी नहीं, अरिहन्त जिनको वाणी का योग है, 
इसलिये “जिनोक्त! कह करके भगवान जिनेन्द्रदेव के उपकार का 
स्मरण और बहुमान किया है । जो जीव बीतराग देव के कह्दे 
हुये तत्व को समझा है वह जिनदेव के उपकार को भूछता 
नहीं हे | 

जिन भगवान का कहा हुआ शुद्ध सम्यक्त्व ही जगत में 
सार है; इसके बिना चाहे जितना दूसरा जानपना हो लेकिन 
शुद्ध सम्यकत्व प्रगट न किया तो वह सब निःसार है । शुद्ध 
सम्यक्त्व का अथ है स्वाश्रित निश्चय सम्यकत्व | देव-गुरु की 
ओर के श्रद्धा के राग को सम्यक्त्व कहना सो अशुद्ध सम्यक्त्व 
है, व्यवहार हे। शुद्ध आत्मा को निर्विकल्प प्रतीति शुद्ध सम्यकत्व 
है, उसके साथ व्यवहार हो भले लेकिन वह आदरणीय नहीं । 
एक रूप ज्ञायक-भाव सन्मुख हो करके जो सम्यक्‌ अनुभव सहित 
प्रतीति होती है वही शुद्ध सम्यक्त्व हे, ओर वही बुधजनों को 
आदरणीय है. । ऐसे शुद्ध सम्यकत्व सहित देव-गुरु-शासत्र को 
श्रद्धा होना सो व्यवहार है | व्यवहार पराश्रित रागरूप होने से 
अशुद्ध ह, इसलिये अकेले व्यबह्ाार का गाग करते करते उसके 
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द्वारा शुद्ध सम्यक्व हो जाय, ऐसा कभी नहीं हो सकता | 


कारण-कार्य की शुद्धता के बारे में श्री तारणस्थामी ८० 
वीं गाथा में कहते हैं कि-- 


कारणं कार्य सिद्ध च, त॑ कारण कार्य उद्यमं । 
स्‌ कारण कारय शुद्ध च, कारण कार्य सदा बुधे! ॥८०॥ 


कारण से कार्य की उत्पत्ति होती है | कारण वह है कि 
जिससे काय सिद्धि का पुरुषाथ हो सके | यहां मोक्ष के साधन 
में कारण और काय दोनों ही शुद्ध हैं। बुद्धिमान जनों को सदा 
शुद्ध कारण का सेवन करना चाहिये । 


देखो, यह कारण-काय की बात ! शुद्ध कार्य का कारण भी 
शुद्ध ही दोता है। राग तो अशुद्धता है; राग कारण और शुद्धता 
उसका काय, ऐसा हो नहीं सकता। अथवा, व्यवह्दार सो कारण 
ओर निश्चय उसका काय, ऐसा भी नहीं होता । व्यवहार करते 
करते निश्चय की प्राप्ति हो जायगी। ऐसा कारण-कारयपन निश्चय 
व्यवह्ार को नहीं है | मोक्ष तो पू्ण शुद्धता है, उसका कारण भी शुद्ध 
( निश्चय रत्नत्रय ) ही है$ । शुद्ध कारण से शुद्ध कार्य द्वोता है 
और अशुद्ध कारण से अशुद्ध काय होता है। कारण वह है जिसके 
द्वारा कार्यसिद्धि का उद्यम हो | शुद्ध सम्यक्त्व रूप काय राग 
से तो सिद्ध नहीं होता, इसलिये राग उसका कारण नहीं । व्यव- 
हार का जो विकल्प है वह शुद्ध सम्यक्त्व का कारण नहीं है । 
शुद्ध चिदानन्द आत्मा का अबलंबन छेने से शुद्ध सम्यकत्वादि 


& “मोक्ष क्यों निज शुद्धता, ते पामे ते पंथ । 
समजाव्यो संक्षेप मां, सकल माग निम्रथ ॥” 
श्रीमद्‌ राजचम्द् ( आत्मसिद्)ि ) 


[* ] 


कार्य होता है | यही शुद्ध कारण हैं। समयसार में आचाय- 
देव ने महान सिद्धांत कहा है कि-- 


'धूयत्थ मस्सिदों खलु सम्माइड्टी हवह जीवबो' 


भूतार्थ स्वभाव के आश्रय से ही सम्यग्दशन है। अहा, इस 
समयसार में तो बहुत शा्त्रों के बीज आचाय देव ने बो दिये 
हैं। ऐसा कभी नहीं बन सकता कि कारण अशुद्ध हो और उसके 
सेवन से शुद्ध काय की उत्पत्ति हो जाय | राग के सेवन करते 
करते शुद्धता कभी भी नहीं हो सकती । श्री जिन भगवान के 
कद्दे हुये सम्यक्त्थ के कारण और काय दोनों शुद्ध हैं, उनको जान 
करके बुद्धिमानों को सदा उनका सेवन करना चाहिये । बुद्धिमान 
जीबों को, जिज्ञासु जीवों को, आत्मार्थी जीवों को अंतर स्वभाव 
के सन्‍्मुख के पुरुषाथ को शुद्ध कारण समझना चाहिये, और जो 
कर भाव दो उसको अशुद्ध समझ करके उसका सेवन छोड़ना 
चाहिये । 


“निश्चय सम्यक्त्व की बात हमें मालूम नहीं पड़ती, इस- 
लिये पहले सम्यक्त्व के बिना ही व्यवहार चारित्र-महात्रत ले 
लो, यह व्यवहार चारित्र करते करते भविष्य में कभी भी निश्चय 
सम्यकत्व हो जायगा”--ऐसा यदि कोई प्रतिपादन करे तो उसे 
जिनोक्त सम्यक्त्व की या उसके कारण काय की खबर नहीं है । 
समयसार हो या ज्ञान समुश्चयसार हो, भगवान के कहे हुये कोई 
भी शास्त्र हों, उनमें भगवान के कहद्दे हुये ज्ञान का सार तो एक 
ही है. कि अंतमुंख होकर शुद्ध कारण का सेवन करना चाहिये। 

मसल पाहुड' ( भाग २ प्रृष्ठ १५२ ) में श्री तारणस्वामी 
कहते हैं कि यहां भरुव शब्द का प्रकाश हुआ है अथोव भुव शब्द 
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के बाच्य भ्रव आत्मा का प्रकाश हुआ है । यहाँ समताभाव मयी 
आत्मा के शद्ध भाव का आनन्द हा रहा है। यहां ध्रव ज्ञान 
का उदय हुआ है। शुद्ध आत्मा में रमण करना ही भध्रव आत्मा 
का दहन है । ध्रुव पद-अविनाशी पद चैेतन्यमूर्ति आत्मा है 
उसके अनुभव रूप शुद्धोपयोग की अनेक गाथाओं के द्वारा बहुत 
महिमा बताई गई हे। स्वानुभव रूप शुद्धोपयोग में ध्रुव पद प्रगट 
होता है अथोत्‌ वह प्रगट अनुभव में आता है । प्रष्ठ १४७ में 
कहते हैं. कि “परम सुखदायी सिद्धपद के लाभ के लिये भव्य 
जीव का परम कतंव्य है कि वह सम्यग्दश्न को प्राप्त करके आत्मा 
का अनुभव करता चला जावे। जितना जितना आत्मानन्द का 
साधन है 4ह बिकारों का हटाने वाला है, कषायों का मिटाने 
वाला है, वही कर्मों की निजरा करने वाला है ब॒ वही मोक्ष- 
नगर में पहुँचाने वाला है। आत्मानुभव ही यथाथ मोक्षमाग है व 
जिनधम हे। आत्मा को छोड़कर और कोई सुन्दर वस्तु नहीं हे । 


ध्व' शब्द के द्वारा भव आत्मस्वभाव को प्रकाशित किया 
है। उस आत्मस्वभाव के सन्मुख होने से समताभाव रूप आत्म- 
आनन्द होता है । ऐसे स्वभाव को भगवान की वाणी ने प्रका- 
शित किया है । तारणस्वामी कहते हैं कि स्वानुभव ही संसार 
से तारने वाला हे, ओर स्वानुभव रूप जो मोक्षमार्ग है उसका 
गुप्त ज्ञान अनुभवी ज्ञानी सन्‍्तों ने प्रगट किया है। जहां अपने 
को निज स्वभाव का भान हुआ वहां निमित्त से ऐसा भी कहने 
में आता है कि भगवान की ओर सन्‍्तों की वाणी ने आत्मा 
को प्रकाशित किया,-ऐसी व्यवहार की रीति हे । 


भव आत्मा के प्रकाश से अर्थात्‌ अनुभव से मोक्षमाग को 
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सिद्धि होती है । ऐसे आत्मा का शुद्ध सम्यकत्व भव्यजीवों को 
साधने योग्य है | साधने योग्य क्‍या है --कि आत्मा का शुद्ध 
सम्यकत्व, योग्य सुपात्र जीव उसको साधते हैं, अभव्य जीव ऐसे 
सम्यक्त्व को कभी नहीं साधते। अज्ञानी ञ्ञभ राग को-पुण्य को 
साध्य मानकर उसी में रुक जाते हैं। धमोत्मा को शद्ध सम्यकत्व 
में ज्ञानपुल्न आत्मा झलकता है, प्रतीति में आता हे, अनुभव में 
आता है। बुधजनों को ऐसा शुद्ध सम्यक्त्व साध्य है। वे शुद्ध 
स्वभाव के अवलंबन से श॒द्ध का साधन करते हैं। गश॒द्ध के साधन 
में अथोत्‌ सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र के साधन में राग का-अशञद्भता 


का अवलंबन है ही नहीं । 


बुधेः जने: शद्धं साध्य' बुधजनों को अथोद बुद्धिमान मुमुज् 
जीवों को शद्ध स्वरूप का ही साधन करना चाहिये, बीच में 
रागादि आवबें उनको साधन नहीं माने ओर न उनको साध्य भी 
करना चाहिये | जो जीव राग को शुद्धता का साधन मानता है 
बह वास्तव में बुद्धिमान नहीं हे किन्तु मूख है। श्रद्धा में, ज्ञान: 
में एवं चारित्र में साध्य तो शद्ध आत्मा ही है। सम्यस्ज्ञानी 
महात्माओं ने शुद्ध वस्तु ही साध्य की है । अंतरंग में ऐसे शुद्ध 
वस्तु स्वभाव की प्रतीत करने से श॒द्ध सम्यक्त्व होता हे, यही 
प्रथम कतंव्य हे ओर वह मंगल है । 


मोक्षा्थीं को सबसे पहले सम्यर्दशन आवश्यक है । बिना 
सम्यग्दशन मोक्षमा्ग में एक डग भी नहीं चला जा सकता | 
ज्ञान ओर त्रत-तप सबके सब सम्यरदशन के बिना नीरस हैं 
सार दूँ। इस प्रकार सम्यकत्व की श्रेष्ठता जानकर मुमुचु का 
उसके लिये प्रयत्न करना कतंव्य है | किसको सम्यग्दशन होता 
है यह बात छब्बीसबीं गाथा में कहते हैं-- 
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ते सम्यक्ल उक्त॑ शुद्ध केरि संकेन रूवं । 
त॑ सम्पक्त्॑ तिष्टियत्व॑ कथ्यवा्स बसंत ॥ 
उत्पन्ने कोपि स्थसान॑ श्रेष्ठ प्रोह प्रमाणं | 
त॑ सम्पक्त्व॑ कस्य क्रान्तं कस्य दृष्टि प्रयोजनं ॥२३॥ 


वह सम्यकत्व निश्चय से शुद्ध बुद्ध स्वरूप है, तीन भुवन में 
वह श्रेष्ठ है । वही सम्यकत्व शुद्ध कहा जाता है कि जहां आत्म- 
स्वरूप में कोई ज्ंका नहीं हे | ऐसे सम्यक्त्व में स्थिर-टृढ़ रहना 
चाहिये। इस सम्यक्त्व की उत्पत्ति किसी भी स्थान में हो सकती 
है | चाहे भगवान के समवसरण में हो या नरक बास में हो, 
किसी भी स्थान में हो किन्तु अंतमुंख स्वभाव में दृष्टि करके 
निशशंक प्रतीत करने से किसी भी स्थान में सम्यग्दशन होता है। 
ग्रहवास में हो या स्त्री पयोय में हो उसे भी शुद्ध आत्मा के साधन 
से सम्यक्त्व होता हे, यह सम्यग्दशन श्रेष्ठ है, प्रोढ है. अथोत्‌ 
विवेक से भरा है, भेद ज्ञान रूप विवेक सहित है एवं प्रमाण 
रूप है । बिना सम्यग्दशन के ज्ञान या चारित्र कोई प्रमाण रूप 
नहीं, सम्यग्दशन सहित द्वो तब ही प्रमाण रूप है | ऐसे शुद्ध 
सम्यक्त्व का प्रकाश किसी बिरले जीब को ही होता है । किसी 
विरले जोव की ही दृष्टि अपने अथ के ऊपर-प्रयोजन भूत वस्तु 
स्वभाव के ऊपर जाती है। सम्यर्दशन परम अद्भुत रत्न है, 
किसी निकट मोक्षगामी भव्यजीव को वह प्रगट होता है। ऐसा 
सम्यरदश्ञन प्रगट करके दृढ़ता से उसकी आराधना करनी चाहिये । 


सम्यस्टष्टि यथार्थ वस्तु स्वरूप को देखता है, मिथ्यारंष्टि 
अथ का अनथ करके वस्तु स्वरूप को विपरीत मानता है, वस्तु 
स्वरूप को मानना या विपरीत प्ररूपण करना चोरी है,--ऐसा 
तारणस्वामी गाथा ३५० में कहते हैं, देखिये-- 
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स्तेयं पद रहियं, जिन उक्त॑ च्र लोपनं जाने । 
अनेय व्रत धारी स्तेयं सहाब रहियेन ॥३५०॥ 


आगम के पदों का कुछ का कुछ विपरीत अथ करके जिनोक्त 
कथन को लोपना, छिपाना इसे चोरी जानो । ओर आत्मस्वभाव 
में रमणता रहित एवं आत्मज्ञान से शून्य होने पर भी अनेक 
ब्रत आदि धारण करके अपने को मुनि समझना यह भी चोरी 
हे । उसने कोन सी चोरी की ? उसने बीतरागी स्वभाव की चोरी 
की । ब्रतादि राग को धरम मान करके वह अपनी आत्मा को 
ठगता हे इससे वह चोर है । मिथ्यात्व सहित होने पर भी जो 
अपने को ब्रती या साधु मानता हे वह अपनी आत्मा को ठगता 
है ओर ब्रत के तथा साधु दक्षा के यथाथ स्वभाव का छोप करता 
हे इससे वह चोर हे । और अपने को साधु मनवाकर दूसरे 
लोगों को भी वह ठगता हें। 


देखो, यह परमाथ चोरी की व्याख्या, जिनोक्त अथ का 
लोपन करना चोरी है अर्थात्‌ मिथ्यात्व ही बड़ी चोरी है । 
'जिनोक्त' जिनोक्त'ं ऐसा स्थान स्थान पर कह करके तारण- 
स्वामी ने जिनेन्द्र भगवान का बहुमान किया हे । जिनोक्त अथोत्‌ 
जिन भगवान के कहे हुये आगम के यथाथ कथन को और उसके 
भावों को छिपाना-छोपना अन्यथा निरूपण करना सब चोरी है। 
गाथा ३५१ में भी कहते हैं कि-- 


स्तेयं अज्ञानं, ज्ञानमय अप्प सहाव गोप॑ति । 
अज्ञानं मिच्छत्तं, तिक्त॑ स्तेय विपय सुह रहियं ॥३५१॥ 


अज्ञान है सो चोरी हे, ज्ञानमय अपने आत्मस्वभाव का 
गोपन करता है इसलिये अज्ञान ही बड़ी चोरी हे। राग से धर्म 
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मानने वाला जीव भगवान के मांग का बड़ा चोर है, चेतन्य 
निधान को वह छूट रहा द्वे, राग से धर्म मानने से चेतन्य निधान 
का छोप होता है । स्वकीय शुद्ध आत्मा को भगवान ने जेसा 
कहा वेसा जाने नहीं, मानें नहीं ओर त्रतादिक शुभ राग से ही 
अपने को धर्मी या मुनि मान छे तो वह जिन ज्ञासन का चोर 
है । जिन शासन में तो भगवान ने त्रत पूजादि को पुण्य कद्दा 
है और मोह रहित आत्म-परिणाम को ही धर्म कहा है, इनसे 
जो विपरीत मानता है वह चोर दे | स्वभाव की बड़ी चोरी 
उसने की, राग से धम मानकर उसने आत्मा के ज्ञान स्वभाव 
का गोपन किया, इतना बड़ा ओर कोई पाप नहीं। स्वभाव की 
आराधना से रहित वह जीव अपराधी हे-दोषी है | 


वैसे ही 'असत्य' की व्याख्या करते हुये गाथा ८४ में तारण- 
स्वामी कहते हैं कि-- 


मिथ्या मिथ्या मय॑ दृष्ट, असत्य सहित भावना | 
अनृतं अचेत दिश्टन्ते, मिथ्यातं निगोयं॑ पत॑ ॥८४॥ 


मिथ्यात्व से जिसकी दृष्टि अंध हे-ऐसा मिथ्यादृष्टि जीब 
पदार्थों के स्वरूप को विपरीत हो देखता है, इससे वह असत्य 
पदाथ को ही भाता है | मिथ्या अभिप्राय से वस्तु स्वरूप को 
जो मिथ्या देखता हे ओर मिथ्या निरूपण करता है वह 
बड़ा असत्यवादी है, उसका सब कुछ अज्ञान ही अज्ञान है, सब 
झूठ है । उसको अचेतन ओर रागादि परभाव ही अपने भासते 
हैं. किन्तु अपना चेतनवंत स्वभाव उसको भासता नहीं । ऐसा 
जीव असत्य भाव के सेबन से निगोद में रुढता हे, उसकी शान 
पयोय अत्यन्त हीन हो जाती है। देखिये यह मिथ्या अभिप्राय 
का फल ! सब पापों में बढ़ा पाप मिथ्यात्व है और उसका फल 
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भी बहुत बुरा है। कहां तो मनुष्य पयोय और कहां निगोद की 
एकेन्द्रिय पयोय ? इससे मिथ्यात्व जेसे महापाप से बचने के 
लिये बुधजनों को चाहिये कि वे स्वभाव के उद्यम से शुद्ध सम्य- 
क्त्व की साधना करें । गाथा ८५ में भी कहते हैं कि-- 


शुद्ध तत्व सवय॑ रूपं, मुक्ति पथ जिन भासित॑ | 
अन्यो अज्ञान सदभाष॑, मिथ्या ब्रत तपः क्रिया ॥८१॥ 


शुद्ध क्षात्मिक तत्व, जो अपना ही स्वभाव है उसी में लीनता 
मोक्ष का मार्ग है ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा हे, इससे अन्य जो 
कोई मार्ग हे वह अज्ञान स्वरूप है, आत्मानुभव शून्य ब्रत, तप, 
चारित्र सब मिथ्या हे । 


मिथ्यादृष्टि का दोष जन्मान्ध से भी बहुत बड़ा है, क्योंकि 
जन्म से अंधा तो पदार्थ को देखता नहीं हे लेकिन यह मिथ्या- 
दृष्टि तो चक्कु के होने पर भी पदाथ् के स्वरूप को विपरीत देखता 
है ओर अथ का अनथ करता है। इस तरह मिथ्यात्व ही बड़ा 
असत्य है । सम्यकत्व के द्वारा उस असत्य का महा पाप छूट 
जाता है | 

बह शुद्ध सम्यक्त्व ही हे जिसमें किसी तरह की जांका नहीं । 
जहां निज स्वरूप परमात्मा को स्वानुभव पूर्वक निःशंक दृष्टि में 
लिया वहां धर्मीं को उसमें बिल्कुल शंका नहीं रहती,-ऐसा शुद्ध 
सम्यक्त्व है। में ही परम रूपधारी परमात्मा हूँ, ऐसी दृष्टि में 
धर्मी को जरा भी शंका नहीं उठती । ऐसे स्वरूप की निशश्ंक 
श्रद्धा करके उसी में जम जाना यह धर्मी का कतंव्य है । 


ऐसा निश्ठांक श्रद्धारूप सम्यक्त्व भगवान के समवसरण में 
भी होता है और सातवें नरक में भी होता है, देव को भी होता 


[१२ ] 


है ओर तियच को भी होता है, भोगभूमि हो या कमभूमि, विदेह- 
क्षेत्र हो या भरतक्षेत्र, म्छेच्छलंड हो या आय खंड, पुरुष हो 
या ख्ली-किसी भी जगह योग्य भव्यजीव को सम्यक्‍त्व हो सकता 
है। विरले ही जीव अन्तर स्वभाव के साधन से सम्यकत्व प्रगट 
करते हैं। अहा यह शुद्ध सम्यक्त्व तीन छोक में श्रेष्ठ है, सार- 
भूत हे, प्रोढ है-महान है, प्रमाण रूप है एवं जिसने ऐसा सम्य- 
कत्व प्रगट किया वह धर्मात्मा भी जगत में श्रेष्ठ है, चाद्दे बह 
स्रो पयोय में हो तो भी वह श्रेष्ठ हे, वह सारभूत हे, वह प्रोढ़ 
है-महान विवेकी है ओर वह प्रमाण रूप है। इस शुद्ध सम्यकत्व 
को सार कहने से ऐसा समझ लेना चाहिये कि जो राग हे बह 
सार नहीं है, व्यवहार है वह भी सार नहीं, श्रेष्ठ नहीं, प्रौढ 
। 


ऐसा महिमावत सारभूत उत्तम शुद्ध सम्यकत्व कोई सुदृष्टि- 
वंत बिरले जीव को होता है, किसी विरले जीव की ही दृष्टि- 
शुद्ध तत्व के ऊपर जाती है ओर उसी को सम्यक्त्व होता है । 
अप्पा सो परमप्पा' ऐसी धर्मी की दृष्टि हे--यह बात श्री तारण- 
स्वामी ने बार-बार बतलाई है । 

२७ वीं गाथा में सम्यक्त्व की महिमा और भी बताते हैं-- 
त॑ तम्पक्लं शुद्ध बुद्धं, तिहुबन गहुऔ, अप्य परमप्प तुल्य॑ | 
अच्बावाह अनंतं, अगुरुलधु स्वयं सहजानंदरूप॑ ॥ 
रूपातीत॑ व्यक्तरुप, विमलगुणनिहि, ज्ञानरूप स्व॒रु | 
त॑ सम्यक्त्व॑ तिष्ठियत्व॑, तिअ्थ समय॑, संपूर्ण शाश्वत पद ।.२७॥ 

वह सम्यकक्‍त्व निश्चय से शुद्ध बुद्ध स्वरूप है, शुद्ध बुद्ध स्वरूप 

आत्मा की प्रतीत रूप सम्यक्त्व हे, वह तीन लोक में श्रेष्ठ हें, 


[ १३ ] 


बह 'प्प परमप्प तुल्य'-अथात अपनी आत्मा को परमाग्मा के 
तुल्य देखता है, उसमें छोटे बड़े की कल्पना नहीं। देखो, सम्य- 
क्त्व कैसे आत्मा की श्रद्धा करता हे यह दिखाया हे, अपनी 
आत्मा फो परमात्मा के बराबर देखते हैं, उसमें रंचमात्र फर्क 
नहीं । फैसा है आत्मा ? बाधा रहित है, अनंत शक्ति से भरपूर 
है, स्वाभाविक आनंद स्वरूप हे,-ऐसे आत्मा की प्रतीत भी आनंद 
के अनुभव सहित है | आत्मा पोदगलिक रूप से भिन्न अमूत 
अरूपी हे-रूपातीत हे, ऐसे आत्मा का ध्यान, सो रूपातीत ध्यान 
है। स्वानुभव में ऐसा आत्मा प्रगट होता है, वह रूप से अगो 

चर होने पर भी स्वानुभव से व्यक्त-प्रगट होता है । स्वानुभूत्या 
चकासते' ऐसा जो समयसार के मांगलिक में ही आचायदेव ने 
कहा है वही बात तारणस्वामी ने यहां दिखाई हे । ओर भी 
कहते हैं कि आत्मा निर्मल गुणों का निधान हे, अनंत निमेल 
शक्तियों के निधान आत्मा में हैं। उस निधान को स्वानुभव के 
द्वारा सम्यर्टष्टि खोलता हे, स्वानुभव में अपनी आत्मा को ज्ञाना- 
कार स्वरूप से वह अनुभवता है। ऐसे शुद्ध आत्मा की प्रतीत- 
रूप सम्यकत्व प्रगट करके बुधजनों को उसी सम्यक्त्व भाव में 
स्थिर रहना चाहिये। ऐसे सम्यक्त्व के परिणमन से त्रिरत्न 
सम्यर्दशन ज्ञान चारित्र मय आत्मा पूर्ण अविनाशी पद में बिरा- 
जित होकर झलक उठता है । 


देखिये, यह निश्चय सम्यक्त्व ओर उसका फल ! शुद्ध 
सम्यक्त्व कहो या निश्चय सम्यक्त्व कहो, सबके सब पदार्थों में 
सारभूत शुद्ध अविनासी एक सवज्ञ पद है, ओर वह स्ज्ञ पद 
अपने स्वरूप में ही है | ऐसे निज स्वरूप का ध्यान, यह धर्मी 
का ध्येय है | गाथा ५७ में कहते हैं कि-- 


[१४ ] 
शुद्ध च सपशुद्ध, च सबंज् शाश्रतं पद | 
श॒ुद्धात्मा शुद्ध ध्यानस्थ, शुड़ सम्यग्दशुन ॥१९॥। 


सब पदार्थों में शुद्ध ओर सब पदार्थों में उत्तम सवश्षस्वरूप 
एक अविनाशी शुद्ध चेतन्‍्य पद हे, वह ही शुद्ध ध्यान के विषय 
रूप-ध्येयरूप शुद्ध आत्मा है । ओर ऐसे शुद्ध आत्मा का ध्यान, 
वही शुद्ध सम्यग्दशन हे, ऐसा शुद्धात्मा ही धर्मी का ध्येय हे । 
धर्मी का ध्येय निज्ञ स्वरूप है, वह शुद्ध हे, अशुद्धता ( राग या 
व्यवहार ) वह धर्मी का ध्येय नहीं, उसके आश्रय से किंचित भी 
लाभ नहीं। सम्यग्दशन निश्चय से शुद्ध बुद्ध स्वरूप हे ओर वह 
तीनों छोक में महान हे। “अप्प परमप्प तुल्यं” ऐसा वह देखता 
३ अपनी आत्मा को परमात्मस्वरूप से वह प्रतीत में 
हेता है। 


ऐसा शुद्ध सम्यक्त्व निबाध है, उसको बाधा पहुँचाने में 
जगत में कोई समथ नहीं, वह स्वाभाविक सहज आनंद के अनु 
भव स्वरूप हे | अहा ! सम्यग्दश न अतीन्द्रिय आनन्द से भरा 
हं। सम्यर्दशंन अपने रूपातीत-अतीन्द्रिय आत्मा को अपने अन्त- 
स्तल में देखता हे | रूप से अतीत एबं राग से भी पार,-किन्तु 
चैतन्य रूप में व्यक्त-अनुभव गम्य जिसका रूप है ऐसा शुद्ध 
आत्मा सम्यरदृष्टि के ध्यान का विषय है । वह पुदूगल के रूप 
से पार हे परन्तु स्वकीय चतन्य रूप से व्यक्त अनुभव में आता 
है । वह आत्मा विमल गुणों का निधि हे। जसे खानि में से 
निधि में से वस्तु निकालते ही रहो फिर भी वह कभी खाली 
नहीं होते बेसे ही चेतन्‍्य-निधान में से निमल पयाों छेते ही 
रहो किन्तु वह कभी खाली नहीं होता। ऐसे अनंत निमल गुणों 


को निधान अपने आत्मा में भरा है उसको सम्यम्ट्ृष्टि देखता है। 


[११ ] 


परमात्मपन मेरे में ही भरा हे, मेरी आत्मा ही परमात्मस्वरूप 
हे, मेरी आत्मा के गर्भ में ही परमात्मपन भरा हे-ऐसे स्व संवे- 
दन से धर्मी जीव अनुभवता हे। श्री तारणस्वामी कहते हैं कि 
ऐसे शुद्ध आत्मा की प्रतीत करके शुद्ध सम्यक्‌ भाव में निरन्तर 
रहना चाहिये । शुद्ध द्रव्य स्वभाव की सनन्‍्मुखता से दर्शन ज्ञान 
चारित्र सहित आत्मा पूणानंद में विराजमान होकर अत्यन्त 
झलक उठता है । 
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में का प्रारंभ सम्यग्दशन से होता है । 
सम्यग्दशन पू्षक ज्ञान-चारित्र ओर तप ही 
/ | सम्यक्‌ होता है। इसलिये यहां श्री तारणस्वामी 
>>. ने सम्यग्दशन की महिमा दिखाई हे ओर उसका 
मुख्य उपदेश दिया हे। धर्म का मूल सम्यग्दशन 
है । इससे सबसे पहिले सम्यग्दशेन का प्रयत्न करना कतंव्य 
है। गाथा १७५ में तारणस्वामी कहते हैं कि बुधजनों को प्रथम 
सम्यक्त्व का उपदेश करना चाहिये-- 


प्रथम॑ उपदेश सम्यक्लं, शुद्ध धर्म सदा बुषेः । 
.. दर्शन ब्वान मय॑ छुड़ें, सम्यक्लं झाश्वतं भव ॥१७४॥ 
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बुधजनों को सदा ही प्रथम सम्यग्दशन का उपदेश करना 
ः 
चाहिये। वह सम्यर्दशन आत्मा का शुद्ध स्वभाव है| शुद्ध दशन 
ज्ञानमय शाश्वत आत्मा की प्रतीति ही सम्यक्त्व ह। 


देखो, बुधजनों को प्रथम उपदेश सम्यक्त्व का करना चाहिये। 
सम्यग्दशन के पहले ब्रतादि नहीं होते। आत्मार्थों जीबों को पहले 
आत्मा की पहिचान का प्रयत्न करना चाहिये तथा उसी का 
उपदेश सुनना चाहिये | कोई ऐसा कहे कि ब्रतादि करते करते 
कभी सम्यक्त्व हो जायगा,--तो उसका उपदेश यथाथ नहीं है । 
सम्यग्दशन क्या वस्तु है ? अथात्‌ मेरा शुद्ध आत्मा विभाव सं 
प्रथक कैसा ह--इसकी पहिचान के बिना स्थिरता कहां करेगा ? 
सम्यग्दशन के बिना शुद्भात्मा में एकाग्रता नहीं होती, ओर एका- 
पग्रता के बिना मुनि धर्म या श्रावक धम नहीं हो सकता । इस 
प्रकार मुनि धम का या श्रावक धर्म का मूल सम्यग्दशन है । 
यह सम्यग्दशन आत्मा का शुद्ध स्वभाव हे। कोई राग में-विकल्प 
में या बाहर की क्रिया में सम्यग्दशन नहीं | दश्न-ज्ञानमय अबि 
नाञ्ी ध्रव शुद्ध आत्मा ह। उसका गुण' सम्यक्त्व हैं। गुण का 
अथ निर्मल परिणति हे | गुण त्रिकाल होता हे ओर उसकी 
निमछ परिणति नई प्रगट होती है । 


ऐसा महिमावंत शुद्ध सम्यक्त्व प्रथम कतव्य ह--ऐसा कहकर 
श्री तारणस्वामी उसकी विशेष महिमा २८वीं गाथा में दिखाते हैं-- 
सम्यक्त शांत दांतं, वसति श्रुवनिहि उद्गामी स्वभावों | 
उत्पन्न णंत रूपं, विमलगुणनिहि स्वयं स्वयमेव त्ं | 
सम्पक्त स्थान शुद्ध, निवसति भ्रुवनिहि पं॑चदीप्ति परस्थित॑। 
सम्यक्त॑ ऊ््ध ऊद्दे, करलि पुलिनं गगन गमन स्वमार् ॥२८॥॥ 
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यहां कहते हैं कि सम्यक्त्व निश्चय से शांतिमय हे और 
इन्द्रिय दमन रूप हे | चाहे त्यागी होकर जंगल में रहे किन्तु 
सम्यग्दशन के बिना सच्ची शझ्ञांति या इन्द्रिय दमन नहीं होता। 
सम्यर्दरन के बिना वाह्म विषयों से अथवा राग से सुख बुद्धि 
नहीं हटती ओर इन्द्रिय दमन नहीं होता । जगत की निधि 
सम्यग्द्शंन में बसती हे । 


वाह ! देखो यह सम्यग्दशन की महिमा ! सम्यग्दशैन होते 
ही जगत की सर्वोत्किष्ट निधि श्राप्त हो गई। त्रिमुबन का सबसे 
श्रेष्ठ निधान सम्यग्दशन में बसता हे, अथोत्‌ सम्यग्दशीन स्वयं 
ही जगत में सच्चा भंडार हे। ओर बह सम्यरदर्शन ऊध्वंगामी 
स्वभाव वाला हे । सम्यग्द्शन होने के बाद जीव ऊँची ऊँची 
दशा पाता जाता हे और उसकी शुद्धता बढ़ती जातो हे, इस 
तरह सम्यरदर्शन का रवभाव उन्नतिश्ील हे । 


सम्यग्दशन में चेतनन्‍्य की अतोन्द्रिय शान्ति का .वेदन होता 
है इससे सम्यग्दशन श्ञान्तिमय है। सम्यग्दशन हो और चेतन्य 
की अतीन्द्रिय ज्ञान्ति का वेदन न हो-ऐसा नहीं बनता | अनंता- 
नुबंधी कषाय के अभावरुप चेतन्य स्वरूप की श्ञांति सम्यग्दशन 
होते ही अनुभव में आती हे, ओर वहां पांचों इन्द्रियों का दमन 
हो जाता है, सम्यग्दशन होने पर जितेन्द्रिययन कहा है। भावे- 
न्द्रियों, द्रव्येन्द्रियें ओर उनके समस्त बिषयों से परे अखंड 
चेतन्य मूर्ति आत्मा प्रतीति में आते ही इन्द्रिय विषयों में जरा 
सी भी एकत्व बुद्धि नहीं रहती, अथात्‌ श्रद्धा में इन्द्रिय दमन 
हो जाता है । भछे ही अस्थिरता का राग हो, इन्द्रिय विषयों 
से सबंधा विरति न हुई हो, तो भी श्रद्धान में तो इंद्रियों से परे 
अतीन्द्रिय ज्ञानमूर्ति आत्मा प्रतीति में आया है, इंद्रियों से अधिकता 
अर्थाद भिन्नता भासी है इससे उन्हें इंटियों का दमन द्वो गया है । 
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अह्ा, सम्यर्दशन होते ही सच्चा चेतम्य निधान उसके अनु- 
भव में आ गया है । जगत का सम्पूर्ण खज़ाना-सच्चे निधान 
चेतन्य में भरा है, सम्यग्दशन से उसकी प्राप्ति होती है। सम्य- 
गर्दन होते ही आपने अपने चेतन्य निधान को अपने में ही देखा, 
अब उसमें एकाप्रता से शान्ति बढ़ती जायगी। 


अहो ! भगवान सन्‍्तों ने जगत का निधान खोल दिया है । 
अपना निधान तो अपने पास में ही हे लेकिन उसका भान नहीं 
था, सन्‍्तों ने उसकी पहचान कराई है। एक रूप आत्मा प्रतीति 
में आने से जहां सम्यग्दशन हुआ कि आत्मा ऊध्बंगामी हुआ, अब 
क्रम क्रम से आगे बढ़ता हुआ, शुद्धता की ऊध्बेता करते करते 
केवलज्ञान पाकर के मुक्त होगा | इस तरह सम्यग्दशन उध्व- 
गामी है । सम्यर्दशन होने के बाद आत्मा अधोगति में नहीं 
रुछ्ता, वह चार गतियों में नहीं पड़ता, किन्तु शुद्धता में ऊंचा 
ऊंचा चढ़ता हुआ ऊध्वगति रूप सिद्ध पद को पाता है--मुक्त 


होता है। 


सम्यग्दहोन निमल चेतन्य गुणों की खानि है । ज्ञान, चारित्र, 
तप, संयम, वेराग्यं, इंद्रिययमन या संबर-निजरा-मोक्ष ये सब 
सम्यग्दशन पूषक ही होते हैं । “जहां चेतन वहां अनन्त गुण, 
बोले केवली यह'--ऐसे अनंत गुणों का निधान सम्यम्दृष्टि अपने 
में ही देखता है । ऐसा सम्यग्दशन आप अपने स्वानुभवरूप हे । 
सम्यर्दहोन में निज तत्व का स्वयं अनुभव है। यह अनुभव अपने 
से ही होता है । किसी निमित्त से या विकल्प से यह अनुभव 
नहीं होता । समयसार के मांगलिक में कहा है कि स्वानुभूत्या 
चकासते'--शुद्ध आत्मा स्वयं अपने स्वानुभव से प्रसिद्ध होता है, 
अपने से द्दी अपना अनुभव होता है। राग से शुद्धात्मा का 
अनुभव या सम्यग्दशन नहीं होता । शुद्ध चेतन्य की प्रतीति के 
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प्रयत्न में अशुद्धता का सहारा है ही नहीं । सम्यग्द्शन सम्यग्ज्ञान 
ओर सम्यकचारित्र ये तीनों शुद्धता रूप हैं और वही मोक्ष का 
कारण है । वह सम्यग्दशोन-ज्ञान चारिन्न शद्ध आत्मा के ही 
अवलंबनसे होते हैं | अंतमुंख होकर निजतत्व का निरालंबी अनुभव 
करे तब सम्यग्दशोन होवे ओर इसके बाद डी श्रावक का पंचम 
या मुनि का छठवां सातदां गुणस्थान हा सकेगा। सम्यग्दशेन के 
बिना ब्रती या मुनि नाम धारण कर बेठे ओर ब्रत महान्रत पाले तो 
भी उसका सब मिथ्या हं। उसकी श्रद्धा मिथ्या, उसका ज्ञान 
मिथ्या, उसका आचरण मिथ्या, उसका तप मिथ्या, उसका ब्रत 
तप-त्याग सब ही अरण्यरोदन के समान निष्फल है, भिथ्या है । 


श्री तारणस्वामी कहते हैँ कि हे भाई ! तेरे बेठने का शुद्ध 
स्थान तो यह सम्यर्दरोन है । सम्यग्दशन से तेरे शुद्ध आत्मा 
को प्रतीति में लिये बिना तू कहां बेठेगा और कहां जमेगा ! और 
किसके आधार पर तू धम करेगा ? तेरे बेठने का स्थान तो 
चतन्य धाम है, इसलिये उसको प्रतीति में छेकर के उसमें बठना 
( स्थिर रहना ) चाहिये । चतन्य की गद्दी ( बंठक ) के ऊपर 
बेठने से मोक्षमाग का व्यापार होता है, किंतु राग की गद्दी के 
र बठने से मोक्षमाग का व्यापार नहीं हं। सकता | मोक्षमार्ग 
के व्यापार की गद्दी ( बंठक ) चतन्यधाम में हे । ऐसे चेतन्य- 
धाम को प्रतीति में छाने वाला सम्यग्दशान भी गद्ध स्थान है । 
राग को तो अपद कहा हे ओर सम्यग्दशन निज पद है । 


फिर भी कहते हैं कि जगत की निधि सम्यग्दर्शन में रहती 
है, लोक की परमाथ निधि सम्यग्दशन में रहती है । पंच परमेघ्ठी 
का बास भी उसी में हे अथोत्‌ सम्यग्द्शन पूवक ही पंच परमेष्ठी 
पद की प्राप्ति होती है । पंच परमेष्ठी की सच्ची पहिचान भी 
सम्यग्टष्टि को ही होती हे, इससे सम्यर्दृष्टि के हृदय में पंच 
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परमेष्ठी का बास हैं। अथवा 'ंचदीप्ति' कहने से पंचमन ज्ञान 
ज्योति (केवलज्ञान ज्योति) का प्रकाश भी सम्यग्दर नसे ही होता है। 


सम्यग्दरन श्रेष्ठ में श्रेष्ठ है, ऊध्व में ऊध्व हे, सब गुणों 
में मुख्य अथोत्‌ पहला सम्यग्दशन ही है, उसके बिना ज्ञान- 
चारित्र आदि कोई भी गुण नहीं होते। मोक्षमाग में सबसे पहिले 
सम्यग्दशन होता हे, उसके पीछे पीछे दूसरे गुण प्रगट होते हैं। 
इस प्रकार सम्यरदशन सवगुणों में ऊध्वं हे-श्रेष्ठ हे-मुख्य हे । 
श्री तारणस्वामी ने निश्चय सम्यकत्व का स्वरूप बहुत अच्छा 
दिखाया हे । इन्द्रियों ओर मन से पार होकर के अपने आपमें 
एकाग्रता से स्वानुभव करे तब निश्चय सम्यग्दशन प्रगट होता 
है, और उसमें सिद्ध समान आत्मा का अनुभव होता हे,--सिद्ध 
समान सदा पद मेरो' । जिस महानुभाव के अंतर में ऐसा 
सम्यग्दशन रूपी रत्न विराजमान है वह जगत में सबसे बड़ा 
धनवान है, वह जगत में श्रेष्ठ हे । 
वह सम्यग्दशन सम्यग्दष्टि के हृदय कमल में ऐसा सोहता 
हू-जेसा कि कमल पत्र के ऊपर स्थित जल की बूंद । या कि 
जेसे पानी के बीच में कमल पत्र अलिप्त रहता हे बेैसे ही सम्य- 
र्टष्टि जीव रागादि परभावषों से अछिप्त रहता है । और वह 
धगन गमन स्वभावी' हे अर्थात्‌ आकाञ्ञ की तरह निर्मल भाव 
रूप परिणमन करने का उसका स्वभाव है | ( गमन का अथथ 
परिणमन होता हे | ) जेसे आकाश को मल या रंग नहीं 
लगता । वैसे सम्यग्दशन में परभाव रूपी मेल नहीं लगता । 
राग होने पर भी सम्यक्त्व की परिणति उससे अलिप्त रह करके 
निमल रूप से ही परिणमती है । ऐसा सम्यग्दशन का उद्यम 
करना प्रत्येक जीव का प्रथम कतंव्य हे । सम्यग्दशन कमलपत्र 
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की तरह निरलेप स्वभावी है, ओर आकाजञ्ञ जेसे निमेल परिणाम 
वाला हूँ, उसमें राग का रंग नहीं छगता । प्रथम ऐसे सम्यग्दशन 
का प्रयत्न करे, यही सन्‍्तों का उपदेश है । 


सम्यर्दृष्टि धमोत्मा का उपदेश यथाथ होता है। सम्यम्दृष्टि 
चाहे अब्रती हो या गृहस्थ हो किन्तु उसका उपदेश अनुभव- 
सहित प्रमाण रूप होता है, क्योंकि उसका ज्ञान सभा है। गाथा 
१६८-१६९ में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि-- 


अधिरतं शुद्धद्॒टी च, उपादेय गुन संजुतं । 
मतिज्ञानं॑ च संपूर्ण, उपदेश भव्य लोकयं ॥१६८॥ 
उपदेशं जिन उक्त च, शुद्ध तत्व सम॑ धव॑ । 
मिथ्या मय॑ न दिष्ठंते, उपदेश शाश्रतं प्द ॥१६६॥ 


अविरत सम्यम्दृष्टि भी उपादेय गुणों का धारक होता है 
उसको यथार्थ मतिज्ञान होता है, हेय उपादेय तत्व के ज्ञान में 
बह पूरा है, ओर भव्य जीबों के प्रति उसका उपदेश यथाथ होता 
है। सम्यग्दष्टि धमोत्मा जेसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है वैसा 
ही यथाथ उपदेश देता है । अविनाशी श्ञान्त, शुद्ध आत्म तत्व 
का यथाथ उपदेश उसकी वाणी में आता है, उसकी वाणी में 
मिथ्या उपदेश नहीं होता । ज्ञाइवत अबिनाशी चतन्य पद का 
बह उपदेश करता हे। 


देखिये, यह सम्यग्टष्टि की दशा ! अविरत सम्यग्दृष्टि को 

भो मति श्रत ज्ञान यथाथ है, सम्यक हे, सम्पूर्ण श्रत का रहस्य 
उसके ज्ञान में आ गया हे । उसका उपदेश भी भव्य जीवों के 

| प्रति यथाथ होता हे, मिथ्यादृष्टि का उपदेश यथाथ नहीं होता । 
सम्यग्टष्टि कदाचित अन्नती हो, राजपाट में हो, सञत्री पयाय में 
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हो--तो भी उसका उपदेश यथाथ होता है, उसमें एक शब्द का 
भी विरोध नहीं होता । जिनेन्द्र भगवान ने जेसा कहा वसा 
यथाथ उपदेश वह देता हे--मानों भगवान ही उसके हृदय 
में विराज कर बोलते हैं | धर्मोत्मा के हृदय में जिनेन्द्र देव का 
बास है, इससे जिनेन्द्रदेव के उपदेश में ओर उसके उपदेश में 
रंच मात्र भी फक नहीं । भावश्नत से गद्धात्मा को जानने वाले 
समकिती को तो श्रत केवली' कह दिया है, सव श्रतज्ञान का 
सार उसने जान लिया है । 


शद्ध चेतन्‍्य तत्व राग से परे हे, उसको राग से लाभ 
मानना ओर राग की--पुण्य की वांछा करना सो मिथ्यादृष्टि 
का अनंत लोभ है । श्री तारण स्वामी अध्यात्म गली से लोभ 
आदिक की व्याख्या करते हुये कहते हैं कि-- 


लोभ पुन्याथ॑ जैन, परिणाम॑ तिष्ठते सदा । 
अनंतान लोभ सदूभाष॑, त्यक्तते शुद्ध दृष्टितं ॥१२४॥ 


पुण्य की प्राप्ति के लिये जिसके अंतर में सदा ही लोभ 
रहता है उसको अनंतानुबंधी लोभ का सद्भाव जानो । सम्यर 
दृष्टि जीव गद्भदष्टि से पुण्य का भी लोभ छोड़ देता है । 
“अनिच्छक कहा अपरिगप्रही, ज्ञानी न इच्छे पुण्य को” ऐसा समय 
सार में कुंदकुंद स्वामी ने उपदेश किया है। यही बात यहां श्री 
तारण स्वामी ने कही हे । पुण्य की इच्छा रूप मलिन परिणाम 
भी अनंत लोभ हे । ऐसा लोभ जिसको हे उसको अनेक प्रकार 
के नास्तिक भाव के विचार आते हैं। शुद्ध आत्मा की यथार्थ 
विचारणा उसको नहीं जागती । इसलिये ऐसे परभाव की रुचि 
रूप लोभ को छोड़कर शुद्ध सम्यक्त्व भाव को ग्रहण करो, क्योंकि 
अनंतानुबंधी छोभ सद्दित अथोत्‌ राग में छोभ बुद्धि सहित चाहे 


[२४ ] 


जितना शज्ञास्त्र पदा जाय, चाहे जितना तप तपा जाय और 
ब्रतादि का पालन किया जाय तो भी आत्मज्ञान के बिना वह 
सब व्यथ है, इसलिये गशद्ध दृष्टि के द्वारा ऐसा लोभ छोड़ देना 
चाहिये । 

सम्यर्दृष्टि जीब शुद्ध साधन करता है, राग को वह साधन 
नहीं मानता । पुण्य की वांछा करना या उसको धरम का साधन 
मानना सो अनंतानुबंधी कषाय का काय हे | सम्यग्हह्ि कभी 
भी पुण्य को धर्म का साधन नहीं मानता, इससे उसके अभि- 
प्राय में पुण्य की वांछा नहीं होती | व्यवहार का अवलंबन 
करते करते निश्चय मार्ग की प्राप्ति हो जायगी--ऐसा मानने 
वाला राग से लाभ मानता हूँ । राग से--पुण्य परिणाम से 
हित मानकर उसकी वांछा करना सो पुण्य का छोभ है ओर वह 
लोभ अनंतानुबंधी हैं । जिसका परिणाम सदा पुण्य की रुचि में 
ही लगा रहता है ओर जो चेतन्य की रुचि का परिणाम नहीं 
करता है बह अनंत लोभी हैं । ऐसा अनंतानुबंधी लोभ सहित 
मिथ्यादृष्टि जीव शास्र पढ़े--पढ़ावे या त्यागी होकर के ब्रत तप 
करे तो भी उसे छोड़ देना योग्य हे, उसकी श्रद्धा छोड़ना योग्य 
है | वीतरागता से लाभ है, उसके बदले में जो राग से छाभ 
मनावे ऐसे जीवों का संग त्याज्य है । सम्यग्दृष्टि जीब ऐसे पुण्य 
की रुचि रूप अनंतानुबंधी छोभ को छोड़ देता हैँ | पुण्य की 
रुचि को जो नहीं छोड़ता बह आगम का द्रोही हे । भले ही आगम 
बांचता हो छेकिन भीतर के अभिप्राय में से जो राग की रुचि 
नहीं छोड़ता वह आगम का द्रोह करता हूं, आगम की आज्ञा 
का वह उल्लंघन करता हे, भगवान के आगम में उसका प्रवेश 
नहीं हे | 
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गाथा १११ में कहते हैं कि-- 
समय॑ शुद्ध जिन उक्त', तीर्थ तीथ करं छूत॑ । 
समय॑ प्रवेश येनापि, ते समय॑ साध्यं ध्रवं ॥१११॥ 


शुद्ध आगम के वक्ता श्री जिनेन्द्रदेव हैं, तीथ अर्थात्‌ संसार से 
तारने वाला रत्नत्रय धरम हे, उसका कथन तीथकर देवों ने किया 
है । जिस किसी ने उस जिनागम में प्रवेश किया उसने निश्चय 
आत्मा को साध्य किया है ! देखो, भगवान के आगम में प्रवेश 
करने वाला कैसा होता है (--कि जिसने शुद्ध आत्मा का 
साधन किया उसने ही भगवान के आगम में प्रवेश किया हे | 
भगवान के आगम में शुद्ध आत्मा का अनुभव करने का ही 
विधान हैं । जिसने ऐसा अनुभव किया उसने ही भगवान के 
आगम में प्रवेश किया ओर बह ही भगवान के माग में आया। 
इस तरह भगवान के अधशस में वास्तव में समक्िनी का ही 
प्रवेश है | तीथंकर्रों ने आगम में तीर्थ की--रत्नत्रय रूप मार्ग 
की प्रवृत्ति दिखायी है ओर उस माग में समकिती का ही प्रवेश 
है, उसने ही गद्भात्मा को साध्य करके उसका साधन किया है। 
जिनागम में प्रवेश करके धर्मात्मा ने क्या निकाला (--भ्रव साध्य 
निकाला, शुद्धात्मा को साध्य रूप से प्राप्त किया | जिसने ऐसा 
साध्य प्राप्त किया उसने ही जिनागम में प्रवेश किया है। 


राग का जो पोषण करे वह भगवान का आगम नहीं किन्तु 
कुआगम ह। उसका उपदेश मिथ्या हे, कोई भी जीव शास्त्र पढ़ 
कर के यदि ऐसा आशय निकाले कि राग से लाभ होगा, तो 
उसने जिनोक्त आगम में प्रवेश नहीं किया किन्तु मिथ्या आगम 
में ही प्रवेश किया ६ । निश्चय शद्भात्मा का ज्ञान तो जिसमें न 
हो और किसी भी तरह से राग का पोषण जिसमें किया हो-- 
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ऐसे आगम को मिथ्या बुद्धि से लिखा गया मिथ्या आगम 
समझना चाहिये | 

यहां तो कहते हैं कि जिनागम में प्रवेश करके जिसने शुद्ध 
आत्मा को साध्य किया उसने सम्यग्दशन प्रगट किया और वह 
जीव ऊध्य स्वभावी हुआ। सम्यग्दशन होने के बाद जीव ऊंचा 
ही ऊंचा चढ़ता जाता है। सम्यक्त्व में शुद्ध आत्मा का अनुभव 
झलकता है। स्वभाव की प्राप्ति में ( अनुभव में ) साधन अपना 
स्वभाव ही है, दूसरा कोई साधन नहीं। रागादि को जो स्वभाव 
का साधन कहे वह तो राग की रुचि का पोषक मिथ्या उपदेश 
है, वह भगवान का मार्ग नहीं। भगवान 0 मार्ग क्‍या हे 
इसकी जगत को खबर नहीं। 'मूल मारग जिननो रे” 
भगवान का मांगे बीतराग है और उसका प्रारम्भ भी बीतराग 
भाव से ही होता है। शुद्ध आत्मा को साध्य करने से ही बीत- 
रागी श्रद्धा-क्ञान-चारित्र प्रग० होता है और वही भगवान का 
माग है । 

सम्यक्त्व की विशेष महिमा करते हुये २०वीं गाथा में कहते 


सम्पक्त कलश्शशिन, सयल गुणनिहि श्रुवनवृन्द प्रबंध । 
सम्यक्त क्रांति कान्त्यं, त्रिद्ववननिलयं ज्योति रूपस्य क्रांति! ॥! 
त॑ सम्पक्त दृष्टि नत्वं, परमपय ध्रुव शुद्ध बुद्ध चतुष्टठं । 
जोयंतो जोग जुक्त, समय भव पद तलवबेदें! स्ववेधं ॥२९॥ 
देखो, यह सम्यग्दशन की महिमा ! यह सम्यकत्व स्वसंवेद्य 


है, अथोत्‌ स्वसंवेदन पूवक निश्चय सम्यक्त्व होता हे । यह सम्य- 
ग्दशन चन्द्रबिब के समान उज्ज्वल है, सवंगुणों की खान है, 
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तीनों मुबन के प्राणियों से बंदनीक हे, ओर उसकी कांति से 
(अर्थात्‌ शोभा से) त्रिभुवन प्रकाशित है। सम्यग्दशन की महिमा 
जगत व्यापी है । ऐसा सम्यग्दशन अनुभव करने योग्य है । 
सम्यग्दशन कोई बाह्य क्रिया की या विकल्प की वस्तु नहीं है, 
वह तो स्वसंवेद्य हे। स्वसंवेदन सहित शुद्ध चेतन्‍्य की निर्विकल्प 
प्रतीति सो सम्यग्दशन है । स्व ज्ञान का सार स्वसंवेदन में 
समा जाता है । जैसे पूर्ण चन्द्र का उदय अंधकार को दूर 
करे बैसे सम्यग्दशोन का उदय पूर्ण चन्द्र कलश के समान हे । 
सम्यग्दशन का विषय अखण्ड पूर्ण आत्मा है, वह सकल गुणों 
की खानि है, और सम्यग्दशन के पीछे सबंगुणों की श्राप्ति होती 
है । सम्यग्दरोन तीन भुवन के प्राणियों से बंध हे, सम्यग्दशेन 
धारक जीव भी बंद्य है | सम्यर्दृष्टि चांडाल देह में हो तो भी 
वह प्रशंसनीय कहा गया है। राख से दबी हुई अप्रि के समान 
उसका चैतन्यमूर्ति आत्मा देह के नीचे छिपा हुआ है, देव भी 
उसका आदर करते हैं। मिथ्यादृष्टि बड़ा त्यागी हो और नवमीं 
ग्रेवेयक तक जावे तो भी उसको प्रहांसनीय नहीं कहते । और 
सम्यर्दृष्टि चांडाल देह में हो तो भी देव समान है, प्रशंसनीय 
है । शरीर भले ही श्री का हो--( छेकिन आत्मा तो श्री कहां 
है ? )--जिसको सम्यग्दशोन है वह जीव जगत में पूज्य हे-- 
प्रशंसनीय दे । 


सम्यग्दहोन की कांति से तीनों जगत प्रकाशमान हैं। जिसने 
सम्यग्दशोन किया उसने अपनी आत्मा में क्रांति की, आत्मा की 
उन्नति की ओर कांति' अथात्‌ शोभा भो की । सम्यग्दहोन की 
शोभा से-सम्यग्दशन के प्रकाश से-सम्यग्दशेन की कांति से 
जगत प्रकाशित है | जो कुछ भी शोभा जगत में हे बह सम्य- 
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ग्दशेन से ही है, सम्यग्द्दन के बिना जगत में किसी चीज 
की शोभा नहीं । चौदह भुवन में सम्यम्ट्रष्टि की महिमा है-- 


शूरवीर 22980 डे 0 जा ॥ 7० 8० ४ तो सम्यग्दृष्टि | 
विवेश्री '. '.  *“ “ तो सम्यग्दृष्टि ! 
बेरागी बढ हे जय हो आह जज कक हे तो सम्यग्दृष्टि ! 
पंडित ०0 ७ ४ छ रे ं २५ ४७ ढे 5 हे कट तो सम्यप्टृष्टि ! 


प्रशंशनीय “ “" *' ““तो सम्यस्दष्टि ! 
धन्य'"'' '' ०“ "" तो सम्यस्दृष्टि | 
कृत्य-हृत्य' ""'।*' “तो सम्पर्दृष्टि | 


इस प्रकार जगत में सत्र सम्यग्टरष्टि की महिमा है। सम्य- 
ग्दशन रहित जीव स्व में भी शोभा नहीं पाते, भरंसा नहीं पाते, 
और सम्यग्दशन सहित जीव कदाचित नरक में हो तो भी वह 
शोभा पाता है-प्रशंसा पाता है । नरक में से निकल करके वह 
जीव सम्यग्दशन के भ्रताप से तीन लोक का नाथ होगा, और 
सम्यग्दशन रहित जीव स्वर्ग में से निकल कर फिर नरकादि 
चारों गतियों में रुलेगा। राजा श्रणिक नरक में गये, किंतु सम्य- 
ग्दशन के प्रताप से देवाधिदेव तीथंकर होंगे ओर स्वग के इन्द्र 
आकर उनकी पूजा करेंगे । सम्यग्दशन से ही आत्मा की कांति 
है। आत्मभान के त्रिना पुण्य से स्त्रग॑ में जाय तो भी उसमें 
आत्मा की क्रांति या कान्ति (उन्नति या शोभा ) कुछ भी नहीं, 
उसमें तो आत्मा की हीनता व दीनता है। आत्मा की क्रांति और 
शांति सम्यग्दरोन से ही होतीं हे, इसलिये मुमुछ्ु को ऐसा सम्य- 
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रग्दहीन अनुभव करने योग्य है। इसके द्वारा अनंत चतुष्टय मय 
उत्तम अविनाशी पद की प्राप्ति होती हैं । जहां सम्यग्दशन हो 
वहां केवल ज्ञानादि शुद्ध चतुष्टय आकर के बिराजते हैं। सम्य- 
ग्दहोन स्वयं भी अविनाशी सुशोभित पद है ओर बह आत्मा का 
सच्चा पद है। रागादिक तो बिनाशीक हैं, मलिन हैं, वे आत्मा 
के पद नहीं ओर उनमें आत्मा की शोभा नहीं । चक्रवर्ती पद 
या इन्द्र पद भी क्षणिक संयोगी हूँ, उनसे भी आत्मा की शोभा 
नहीं है । सम्यरदहोन पद जगत में श्रेष्ठ हे, वह निज पद है 
और उसमें आत्मा की शोभा है । 


सम्यरदरोन आगे बढ़ करके अनन्त चतुष्टय का निधान प्राप्त 
करावेगा । अ्रथम ऐसा सम्यरदर्शन प्रगट करना मुमुक्ु का कतंव्य 
है। योगाभ्यास के उपाय से उपयोभ को स्वसन्मुख करके चतन्य 
में जोड़ने से सम्यग्दहोन हंता हे । उपयोग को अंतमुंख करके 
चेतन्य स्वभाव में जोड़ने का ही नाम सच्चा योग है। ऐसे साधन 
से सम्यग्दशन हे।ता हैं, दूसरा बाहर का कोई साधन नहीं । 
स्वसन्मुख होकर चेतन्य सागर में डुबको लगाने से सम्यग्द्शन 
का अनुभव होता है । तत्वज्ञानियों के द्वारा वह स्वयं अनुभव 
गम्य हे-स्वसंवेद्य हे ।--स्वानुभूत्या चकासते' शुद्ध आत्मा स्वा- 
के के द्वारा प्रकाशमान होता है । यही आत्मा का निम्वय 
पद है | 


अहो, अध्यात्म की भावना में मस्त संतों ने बार-बार 
अध्यात्मरस का घोलन किया है और मुमुक्षुओं को अध्यात्मरस 
का पान कराया है | श्री तारणस्वामी अध्यात्म के रसिक थे 
उन्होंने सभा बातें अध्यात्मरौली से की हें । जिसको जो जंचता 


[१० ] 


है वह बार-बार उसकी भावना भाता है, उसमें उसको बेचेनी 
नहीं लगती | धर्मों जीव बार-बार अंतर में चैतन्य की भावना 
करता है, यही उसकी खुराक है। जैसे शरीर के पोषण के लिये 
छोग रोज-रोज खुराक खाते हैं, उसमें उन्हें अग्रीति नहीं होती, 
बैसे €ी स्वाध्यायादि से आत्मा के आनंदानुभव में बार-बार 
उपयोग लगाना भात्मा्थी जीवों की खुराक है, उसमें उन्हें अरुचि 
नहीं होती । अनादि से पर विषय का अभ्यास है उसको 
बदलछ कर ( उल्टा कर ) स्वविषय का बार-बार अभ्यास करने 
से आत्मा स्वानुभवगम्य होता है । ऐसे अंतमुंख उद्यम से सम्य- 
रृहोन प्रगट करना, यही संतों का प्रथम उपदेश है । 
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। [३] | 
; तीसरा प्रवचन 
; [ वीर सं० २४८८ - आश्रिन कृष्णा १३ ] | 
; का मम्यग्दशंन मोक्षमा्ग में अग्रमर है. 5 
। सम्यकत्व आचरण प्रथम होता है ; 
| बाद में ही संयम आचरण होता है । 

कं 


तारणस्वामी रचित ज्ञान समुश्चयसार में सम्य- 
ग्दशोन का अधिकार चलता है । सम्यर्दर्शन के 
बिना सम्यग्जझ्ञान या चारित्र बिल्कुल नहीं होता | 
ज्ञान-चारित्र सब सम्यग्द्शान के बिना व्यथ हैं। 
शुभ राग के पुण्य बांध करके स्वग में जाय तो 
भी सम्यग्दशोन के बिना जीव चारों गतियों में भ्रमता हे । सम्य- 
ग्दशन के बिना भव भ्रमण कभी नहीं मिटता । इसलिये प्रथम 
( मुख्य ) उपदेश सम्यग्दर्शन का है, ओर मुमुक्षु को पहिले उसी 
का उद्यम करना चाहिये । 





[३२ ] 
सम्यग्दर्शन क्या है ? यह ३८वीं गाथा में कहते हैं-- 
पम्पक्त्व॑ शुद्धगु्ण साथ, शुद्ध तत्व प्रकाशक । 
शुद्धात्मा शुद्ध चिठ्रपं, शुद्ध सम्प्दशन ॥३०॥ 


सम्यग्दशन शुद्ध आत्मपदा्थ का गुण हैं, और वह शुद्ध 
आत्मतत्व का प्रकाशक ह । शद्ध आत्मा शुद्ध चिद्रप है उसकी 
प्रतीति करना शुद्ध सम्यद्रशन है । १ द्ध सम्यग्दशन कोई बाहर 
की राग की वस्तु नहीं, वह तो आत्मा का ही स्वभाव है, शुद्ध 
आत्मरूप है | गद्ध आत्मा का उसी रूप से श्रद्धान व अनुभव 
करना तो सम्यग्दशोन हे ! अभेद रूप से ऐसा भी कहने में आता 
है कि जितना सम्यग्दर्शन है उतना ही आत्मा हे, अथांत्‌ सम्य- 
गहन रुद्ध आत्मा ही हे, कोई भिन्न वस्तु नहीं । 


सम्यग्दशन शुद्ध आत्मा को परिणति हैँ | गुण की निमल 
परिणति को गुण भी कहने में आता है, इससे सम्यग्दशन को 
भी गुण कहते हैं | जो मलिन पर्याय हे वह दोष हे और निर्मल 
पयोय हैं वह गुण है | यह पयोग तो नई प्रगटती हे, परन्तु जो 
त्रिकाली गुण हें वह नया नहों प्रगटता, और न उसमें आवरण 
भी होता है । आवरण होना व प्रगट होना पयाय में हे । गुण 
की निर्मल पर्याय के प्रगट होने पर ऐसा कहा जाता हे कि गुण 
प्रगटा | मोक्ष या संसार दोनों क्षणिक पयाय हूँ, ज्ञान को आघरण 
हुआ या ज्ञान प्रगटा ऐसा कहा जाता हे, किन्तु वास्तव में त्रिकाली 
शक्ति रूप गुण को न तो आवरण होता है ओर न वह नया 
प्रगटता हे, मात्र उसकी पयोय को आवरण होता हे ओर पयोय 
प्रगटती है । जहां ज्ञान गुण की पयाय में आवरण हुआ वहां 
ज्ञान गुण फो ही आवरण कह दिया, ओर जहां ज्ञान गुण की 
पयोय प्रगटी वहां ज्ञान गुण ही प्रगटा ऐसा कद दिया । बैसे 


[ हे३ ] 


ही सम्यग्दशन आदि पयोयों में भो समझ लेना चाहिये । जितना 
सम्यग्दशन है. उतना ही शुद्ध आत्मा ह-ऐसे अभेदपन से 
सम्यग्दशन को ही आत्मा कहा है, क्यांकि वह पर्याय शद्भ आत्मा 
के साथ अभेद होकर परिणमी हे । समयसार में ञद्ध नय की 
अनुभूति को आत्मा कहा हैं, ओर इसी को सम्यग्रशन कहा है । 


अब, भव्य जीव सम्यकत्व को साधता हे ओर शञद्भ तत्व 
को आचरता ह--ऐसा गाथा ३१ में कहते हैं-- 


सम्पक्त्व॑ साधते भव्य), शुद्ध तत्व समाचरतु । 
सम्पक्त्व॑ यस्य तिष्ठते, तिअर्थ ज्ञान संजुतं ॥३१॥ 


भव्य जीब सम्यक्त्व को साधता हे ओर गद्भात्म-तत्व का 
अनुभव करता है । जिसके हृदय में सम्यक्त्व तिध्ठता हे वह 
जीव त्रिअथ अर्थाद रत्नन्नय एवं केवलज्ञान से संयुक्त होता हे । 
निश्चय सम्यक्त्व में ज्ञान व चारित्र भी ग्भित है, इससे निम्वय 
सम्यक्त्व का आराधक जीव अल्प काल में ही अवश्य चारित्र 
दशा एबं केवलज्ञान प्रगट करेगा । इसलिये भव्य जीवों को ऐसे 
सम्यक्त्व को साध करके शुद्धात्मा के अनुभव का अभ्यास 
करना चाहिये । 


अन्तर सन्मुख पुरुषाथ से भव्यजीव सम्यक्त्व को साधता 
हे । अन्तर स्वरूप का साधन करने से ही सम्यग्दशन होता हे । 
जब कम हटेगा तब सम्यग्दशन होगा या काललब्धि पकेगी तब 
गैगा'--ऐसा कह कर जो पराश्रय में रुका रहे उसको सम्यग्दशन 
नहीं होता है । जो स्वसन्मुख होकर पुरुषाथ करता हे उसकी 
काललब्धि भी पक गई है और कर्म भी हट जाते हैं | चेतन्य 
मन्दिर में प्रवेश करके पुरुषा्थ से भव्य जीब सम्यग्दशन प्रगट 
करता है । 


[ १४ |] 


श्री तारणस्वामी ने अध्यात्ममावना का अच्छा घोलन किया 
हे । श्री कुन्दकुन्दाचाय आदि सन्‍्तों ने आगम में जो कद्दा हे 
उसी के अनुसार श्री तारणरवामी ने कहा हे। कोई तो आचाय 
नाम धारण करके भी ऐसा विपरीत प्ररूपण करते हैं कि 'सम्य- 
र्द्शन भले ही न हो फिर भी ब्तादि का पुरुषाथ करो, और 
सम्यग्दरोन तो अनायास हो जायगा'। किन्तु यहां कहते हैं कि, 
व्यवहार करते करते सम्यग्दशोन होगा--ऐसा प्ररूपण करने वाले 
अथवा सम्यकत्व के विना ब्रत चारित्र होने का प्ररूपण करने 
वाले सब कुगुरु हैं, उनका उपदेश मिथ्या हे । प्रथम चेतन्य 
प्रकाशी आत्मा में एकाग्रता पूवक प्रयत्न करके सम्यगर्दरोन प्रगट 
करे तब ही धम का प्रारम्भ होता हे और इसके पदचात्‌ ही ब्रत 
चारित्र होता है । 


बाहर देखने में लक्ष्मी वगेरह तो पुण्य से मिल जाती है, 
लेकिन सम्यग्दशोन कोई ऐसी बस्तु नहीं कि पुण्य से मिल जाय, 
बह तो अन्तर के प्रयत्न की वस्तु हे। सम्यक्त्व क्या हे ! 
इसकी जिसको पहचान भी नहीं वह जीव सत्य प्ररूपण कहां 
से कर सकेगा ! 


सम्यग्टृष्टि शुद्धात्मतत्व का समांचरण करता हे, वह राग 
से परे शुद्धात्मा का अनुभव करता है, यही सम्यक्त्ब का शुद्ध 
आचरण है । शुद्ध आत्मा का यथाथे प्रतीति रूप सम्यक्त्व- 
आचरण चौथे गुणस्थान में ग्ृहस्थ को भी होता हैं । 


आचाय कुन्दकुन्दस्वामी 'चारित्र प्राभ्ृत' में कहते हैं कि 
जीव के दशन-ज्लान-चारित्र की विशुद्धि के अर्थ जिन भगवान 
ने द्विविध चारित्र कहा हे | प्रथम सम्यक्त्व आचरण है, सो 


[ ३५ ] 


जिनदेव के कह्दे हुये ज्ञान दशन की शुद्विरूप दै,--यह सम्यक्त्य 
के आचरण रूप चारित्र हे। ओर दूसरा संयम के आचरण रूप 
चारित्र जिनेन्द्र भगवान ने कहा है। निःशंकितादि आठ आचार 
युक्त जो शुद्ध सम्यक्त्व आचरण है बह भो मोक्ष के अथ होता 
है अथात्‌ वह भी मोक्ष का साधन है। मोक्षमाग में पहिले सम्य- 
ग्दशन कहा है, इससे मोक्षमागग में वद्दी प्रधान हे । सम्यक्त्या- 
चरण से भ्रष्ट जीव चाहे जितना संयमादि पाले तो भी वह मोक्ष 
नहीं पाता। धीर पुरुष सम्यक्त्व के आचरण से कर्मों की निजरा 
करता है ओर दुःख का क्षय करके मोक्ष को पाता हे । सम्य- 
क्त्वाचरण होने के बाद संयमाचरण भी अल्प काल में ही होता 
है। इस प्रकार सम्यकत्व को मोक्षमाग में प्रधान जानकर प्रथम 
उसकी आराधना का उपदेश हे । 


यहां 'ज्ञानसमुश्ययसार' में भी गाथा २६२-२६३ में कहते हैं 
कि--जो शुद्धात्मा में रमणतारूप चारित्र हे वह दो प्रकार का 
जानो--एक तो सम्यक्त्वचरण रूप ओर दूसरा संयमचरण रूप। 
यहां दुविहि चरणं॑' कहने से निश्चय ओर व्यवहार ऐसा द्विविध- 
पना नहीं, किन्तु दशन आचरण और चारित्र आचरण ऐसा 
द्विविधपन हे। सम्यक्‌ स्वरूप में चलना-परिणमना यह तो सम्य- 
क्त्व आचरण है, ओर स्वरूप में छीन होकर इन्द्रिय दमन के 
निरोध रूप वतन करना सो संयम आचरण है। उसमें सम्यक्त्व 
आचरण के बिना संयमाचरण कभी नहीं होता | 


सम्मत्त चरन पढम॑, संयम चरनं विहोई दुतियं व । 
सम्पत्त चरन झुद्धं, पच्छादो संजमं चरन॑ ॥२६३॥ 


सम्यकत्व आचरण प्रथम है और संयम आचरण दूसरा है। 
शुद्ध आत्मा के भश्रद्धान रूप प्रथम सम्यक्त्थचरण है, और बाद में 


[ ३६ | 


अर्थात्‌ सम्यग्दशन के पीछे पीछे इन्द्रिय-मन के निरोध से संयम- 
चरण होता है| दशन-न्नान सहित शुद्ध भाव से सम्यक्त्व चरण 
का अभ्यास करने से कर्म मल प्रकृति छूट जाती हे ओर जीब 
अचिरेण-अल्प काल में ही मुक्ति को पाता हूं | 


देखिये, यह धर्मात्मा के आचरण ! 


सम्यक्त्व का चारित्र क्‍या हे (--छशक्शात्मा को प्रतीति में 
लेकर निःशंकितादि आठों गुण सहित वतन यह सम्यक्त्व का 
आचंरण है, बाद में उसी में छीन होकर बीतरागता प्रगटे यह 
संयम का आचरण है । दोनों आचरण वीतराग हैं, उनमें राग 
का मिलान नहीं । समकिती के चारित्र मोह की चार प्रकृति 
( अनन्तानुबन्धी क्रोध-मान-माया-छोभ ) छूट गई हैं ओर स्वरूपा 
चरण चारित्र प्रगटा हे, उसका ही नाम दशनाचरण है, वह चोथे 
गुणस्थान में होता हे। ओर ऐसे दशनपूत्रक ही चारित्र होता है 
इसलिये प्रथम सम्यग्दशन का उपदेश हे । 


हे मोक्षार्थी | श॒द्धात्मा के सम्मुख होकर सम्यग्दश्न का 
प्रयत्न तेरा प्रथम कतव्य है | मोश्षमागें का पहला सोपान सम्य 
ग्दहन हे। सम्यग्दशान रहित जीव को चाहे जितना ज्ञान-चारित्र 
हो निरथंक हे, ओर सम्थग्दशान सहित जीत को ज्ञान-चारित्र 
थोड़ा भी हो तो भी वह महान फल को देता है। इसलिये प्रथम 
सम्यक्त्व का उपदेश है । गाथा १७५ में कहते हैं कि-- 


प्रथमं उपदेश सम्यकत्ब॑ शुद्ध धर्म सदा बुध! । 
दशन ज्ञान मय॑ छुद्धं सम्पक्त॑शाश्रतं भव ॥१७४॥ 
बुद्धिमानों को सदा प्रथम सम्यग्दशोन का उपदेश करना 


चाहिये । वह सम्यग्दहान शुद्ध है। दशन ज्ञानमय अबिनाशी निश्चल 
शुद्ध आत्मा का श्रद्धान ही सम्यग्दशान हैं| जो कोई अपना हित 
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चाहता है ऐसे मोक्षार्थी को प्रथम सम्यकत्व का प्रयत्न करना 
कतंव्य है। सम्यग्दशरन मोक्ष माग का पहला सोपान है। श्रावक 
रत्नकरंड ( अथात्‌ श्रावक के रत्नों के भंडार) में समन्तभद्र 
स्वामी ने पहले सम्यकत्व का उपदेश दिया हे--दरेनं कणधारं 
तन्मोक्षमार्ग प्रचक्ष्यते'--सम्यग्दरौन मोक्षमाग का कणधार हैं, 
वही मोक्षमार्ग का खेवनहार (ले जाने वाला ) है । सम्यग्दरोन 
पूबक ही ज्ञान चारित्र का उद्यम किया जाता है । सम्यक्त्व के 
साथ रहने वाला, ज्ञान के बल से यह शुद्धस्वरूपी आत्मा स्वयं 
परमात्मा बन जाता ह। तीन छोक में सारभूत, ऐसा यह ज्ञान 
गुरुपसाद से ज्ञातव्य है । 


दीपक ओर श्रकाश की तरह, सम्यग्दशन और सम्यग्शान 
की उत्पत्ति यद्यपि एक साथ होती हे तो भी उसमें कारण काय- 
पन गिना जाता हे,--सम्यग्दशन कारण हे और सम्यग्ज्ञान काये 
है, इससे सम्यग्दशन की मुख्यता हे । रत्नन्नय में पहला रत्न 
तो सम्यग्दशन है । यह सम्यग्द्शन आत्मा के स्वभाव की बस्तु 
हूं । निश्चल आत्मा का अनुभव ही सम्यग्दरन है, विशद्ध ज्ञान 
दरानमय आत्मा की सानुभव प्रतीति सम्यग्दशन है। ऐसी शुद्ध 
आत्मप्रतीति को सम्यग्द्शन कहा हे, उसमें पुण्य-पाप आदि कोई 
४ नहीं आये, वह पुण्य-पाप तो विनाशी और मलिन स्वभाव 
वा 


यहां शुद्धात्मा की श्रद्धा को सम्यग्दशन कहा है और तत्वाथ्थ 
सूत्र में 'तत्वाथश्रद्धानं सम्यग्दशनम' कहा है--इन दोनों का एक 
ही तात्पय है। यहां अस्ति से बताया है कि उद्धात्मा की श्रद्धा 
ही सम्यफ्त्व है, ओर वहां शुद्धात्मा की अस्ति में पुण्य-पाप 
आश्रव-वंध की नास्ति है। इस बात को साथ में लेकर तत्वार्थ 
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श्रद्धान को सम्यग्दशन कहा। सात तत्वों का श्रद्धान भी तब ही 
यथाथ होता है जबकि शुद्धात्मा की ओर झ्लुक कर उसकी श्रद्धा 
की जाय । सात तत्वों में से एक शुद्धात्मा की प्रतीति करने पर 
उसमें संवर-निजरा-मोक्ष अभेदरूप से आ जाता हे ओर आख्नरव 
वंध की नास्ति प्रतीति में आ जाती हे। इस प्रकार शुद्धात्मा की 
श्रद्धा में सातों तत्वों की श्रद्धा समा जाती है । श्रद्धा का ध्येय 
या विषय तो शुद्ध अखंड आत्मा ही है, उसको अंतमुख दृष्टि से 
ही सम्यग्दशन होता है । 

देखो “भैया ! यह सम्यग्दशंन मूल वस्तु हे, इससे बार 
बार इसका प्रसंग चलता है । 

कोई जीव व्यवहार को बलवान कहे, ओर “बहुत जीवों के 
समूह व्यवद्दार के आश्रय से मुक्त हुये--ऐसा कह के व्यवहार 
के आश्रय से छाभ बतावे, अथवा निमित्त को बलवान कष्ट के 
उसके आश्रय से लाभ बतावे तो ऐसा समझना चाहिये कि वह 
जीव मिथ्यादृष्टि है। जो जीब मुक्त हुये हैं वे निश्चय के ही आश्रय 
से मुक्त हुये हैं।# 

व्यवद्दार के आश्रय से कभी भी कोई भी जीव न तो मुक्ति 
पाया है और न पायेगा । सम्यर्दझ्नादि मोक्षमाग निश्चय के 
आश्रय से ही है। 

मार्ग क्‍या है ? उसकी पहिंचान के पहिले श्रद्धा करनी चाहिये, 
बाद में उसी श्रद्धा के अनुसार चारित्र होता है। जिसकी श्रद्धा 
ही गलत है उसका चारित्र भी मिथ्या ही होता है । सम्यक्‌ 
भ्रद्धापूषक ही सम्यक्‌ चारित्र होता है । 

'सम्यकत्व चरणं पढम'--पहले सम्यग्दशन का आचरण होता 


. क#णिच्छयणया सिदा पुण मुणिणों पाबंति णिव्याणं (समयसार २७२) 
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है। चेतन्य के आश्रय से निर्विकल्प श्रद्धा का जो परिणमन हुआ 
हसमें अनन्तानुबंधी का अभाव हुआ ओर स्वरूपाचरण प्रगट 
हुआ इसी का नाम सम्यकत्व-आचरण है, धर्म का यह पहला 
डग है, इसके बिना धर्म मार्ग में एक पग भी नहीं चला जा 
सकता । 

सम्यक्त्व के बाद दूसरा संयम-आचरण है । परमानन्द 
स्वरूप की प्रतीति व उसमें छीनता यही 'सब ज्ञान का सार! है, 
इसका नाम श्ञानसमुश्चय सार! हे । 

सम्यक्त्व का जो व्यवहार--आठ आचार है वह पुण्य बंध 
का कारण है, और परमाथस्वरूप में निःशंकता-आदि रूप जो 
निश्चय सम्यक्त्व आचार है वह संवर-निजरा-मोक्ष का कारण 
है। इसी प्रकार जो व्यवहार-चारित्र के आचार हैं बह शुभ राग 
हैं, वह मोक्ष के कारण नहीं। यहां जो दशेनाचार व चारित्राचार 
कहा है वह तो शुद्ध वीतराग है, शुद्धात्मस्वरूप में रमणतारूप 
है, उसमें देव-गुरु आदि बाह्य पदार्थों का अवलंबन नहीं हे, 
केवल शुद्धात्मा का ही अवलंबन है । 

श्रावक को चाहिये कि प्रथम सम्यग्दशैन प्रगट करके उसी 
को ध्यावे। सम्यक्त्व के परिणमन से दुष्ट अष्टकर्म नष्ट हो जाते 
हैं--ऐसा मोक्षप्राभत गाथा ८७ में कहा है। बैसे यहां भी कहते 
हैं कि सम्यग्दशोन के आचरण का अभ्यास करने से जोव अल्प- 
काल में ही कम प्रकृति मल से मुक्त हो जाता हे । शुद्ध सम्य- 
ग्द्शोन के परिणमन से शुद्धता बढ़ती जातो हे ओर अनुक्रम से 
अल्पकाल में चारित्र भी प्रगटता है, ओर उसके द्वारा जीव 
अचिरेण रुूभन्ति निवाणं | सम्यग्दशन से चारित्र प्रगट करके 
जीव अल्पकाल में अवश्य निवोण पाता है । 
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देखो,--यह सम्यग्दशोन की महिमा ! 
भव्यजीबों को ऐसे सम्यग्दशन का उत्कृष्ट प्रयत्न करना 
चाहिये । त्रिअ्थ अथात्‌ सम्यग्दशंन-ज्लान-चारित्ररूप रत्नन्नय, 
उसकी सिद्धि का मूल सम्यग्दशन है। सम्यर्दशैन ही मोक्षमा्गे 
में अप्रसर हे इसलिये उसकी आराधना मुमुज्गु का प्रथम कतंव्य 
। मुमुछ सदेव शुद्धात्मा के अनुभव का अभ्यास करे। 


६ 


अब सम्यक्त्व किसको कहते हैं ? यह बात ३२वीं गाथा 
में कहते हैं--- 


सम्पक्त्व॑ उत्पादते भाव॑, देव गुरु धमम शुद्धयं । 
विज्ञानं जे विजानंते, सम्यक्त्ं तस्य उच्यते ॥३२॥ 


सम्यग्दशन शुद्ध देव-गुरु-धम में श्रद्धा उत्पन्न करता है, जो 
कोई जीव भेद विज्ञान समझता हे उसे ही सम्यग्दशेन होता है । 
अरिहन्त-सिद्ध आदि के आत्मिक गुणों की सच्ची पहिचान सम्य- 
ग्दशन पूवक ही होती है, इसलिये कहा हे कि सम्यग्दशेन शुद्ध देव 
गुरु, धरम में श्रद्धा उत्पन्न करता है | इसी प्रकार गुरु की-मुनि- 
दशा की, तथा रत्नन्रयरूप धर्म की पहचान भी सम्यर्दशन पूवक 
ही यथाथ होती है । पुद्गल से-परभावों से भिन्न शुद्ध आत्मा 
को जो जानता है उसको ही सम्यग्दशन होता है । 

देखो, सम्यग्दशोन किसको कहें ! इसके लिये यह बात 
विचारने की हे । 


जहां शुद्ध आत्मा के सन्मुख होकर सम्यग्दहोन प्रगट किया 
बह देव गुरु धर्म की श्रद्धा भी उसमें आ जाती हे । इस प्रकार 
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निश्चय व्यवहार दोनों साथ दिखाये हैं। सम्यग्दशेन के होते ही 
शुद्ध देव गुरु धर्म की वास्तबिक पहिचान हो जातो है और शुद्ध 
भाव प्रगटता है । 

जब अपने को चतन्य का भान हुआ, अनुभव हुआ ओर 
शुद्धता का अंश अपने में प्रगट हुआ, तब ऐसी पूण शुद्ध दशा 
को पाने वाले देव कैसे हों, उस पूणण दशा के साधक गुरु कैसे 
हों, और उसका साधन--अथोत्‌ वीतराग भावरूप धम ( रत्न 
त्रय धमं ) केसा हो,--इसका भी सच्चा भान हुआ । इस प्रकार 
सम्यग्दशन देव-गुरु-धम में श्रद्धा उत्पन्न कर देता है। सम्यग्दशन 
के बिना देव गुरु धमं की यथाथ श्रद्धा-पहिचान कहां से होगी 

श्री तारणस्वामी गाथा २६१ में कहते हैं कि-- 


ज्ञान तिलोय सार णायज्यों गुरु पसाएन' 


ऐसा ज्ञान तीन लोक का सार है कि जिस ज्ञान के बढ 
से आत्मा परमात्मा होता है । ऐसा ज्ञान गुरुप्रसाद से जानने 
योग्य है । देखो, गुरु प्रसाद से जानने का कह के व्यवहार भी 
दिखाया है । ओर ज्ञान बल से ही आत्मा परमात्मा होता हे ऐसा 
कह के निश्चय भी दिखाया है। जीब स्वयं ही स्वसन्मुख होकर 
जब भेदज्ञान प्रगट करे तब ऐसा कहने में आता है कि गुरु- 
प्रसाद से जाना। ऐसे ज्ञान को जिन भगवान ने तीन लछोक का 
सार कहा है । 

जिन भगवान ने कहा ओर गुरुप्रसाद से जाना--ऐसा कह 
करके देव-गुरु दोनों की वात दिखायी | देव-गुरु ने क्या 
कहा ? देव-गुरु के प्रसाद से जिज्ञासु ने क्‍या जाना ? शुद्ध ज्ञान 
स्वरूपी आत्मा को जाना । जिसने ऐसे ज्ञान स्वभाव को जाना 
ओर उसने ही देव गुरु का प्रसाद प्राप्त किया । जिसने इससे 
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विपरीत माना छसने न तो देव गुरु को पहिचाना, न छतके उप- 
देश को जाना और न गुर का प्रसाद प्राप्त किया । 


गुरुपसाद से ऐसा ज्ञान स्वभावी आत्मा जानने योग्य 
है ऐसा कह के देशनालब्धि की भी बात दिखायी । ज्ञानी की 
देशना झेल के ज्ञान की प्राप्ति होती है। अहो ! ऐसा ज्ञान तीन 
छोक में साररूप है । विश्व में सबसे साररूप अतीन्द्रिय ज्ञान- 
स्वरूप व्यक्त आत्मा है, जिसने उसको जाना उसने तीन छोक का 
सार जान लिया । 

हमारे ऊपर अलुग्रह करके हमारे गुरु ने हमको शुद्ध आत्मा 
का उपदेश दिया, ओर उससे हमारे निज बेभव की उत्पत्ति हुई 
ऐसा समयसार की पांचवीं गाथा में आचाय देव कहते हैं-- 


“_ एयत्त बविहत्तं दाएहं अप्यणो सविहवेण” 
“दशोउं एक विभक्त ये मुझ आत्म के निज विभव से! 


इसकी टीका में, निज बेभव का विवेचन करते हुए कहते 
हैं कि निर्मेल विज्ञान घन आत्मा में अंतर्निमग्न परमगुरु स्वेक्ष 
देव एवं अपरगुरु गणधरादिक से लेकर के हमारे गुरु पयन्त के 
द्वारा प्रसाद रूप में दिये गये इद्धात्मतत्व के अनुप्रहपूषक उप- 
देश से तथा पूर्वांचा्ों के अनुसार जो उपदेश है उससे निज 
वैभव का जन्म है । और भी कहते हैं कि निरन्तर झरता-आ'- 
स्वाद में आता-जो सुन्दर आनन्द-उसकी मुद्रावाला प्रचुर संवेदन 
स्वरूप स्वसवेदन से उस निज बेभव का जन्म हुआ है । ऐसे 
निज वैभव से मैं शुद्धात्मा दिखाता हूँ । 


देखो, इसमें तो बहुत रहस्य आचायदेव ने भर दिया है। 
सुपादान निमित्त दोनों को इसमें दिल्खाया है। उपदेशक देव-गुरु 
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कैसे हैं (निज आत्मा में अंतर्मग्न हैं । उन्होंने केसा उपदेश 
दिया है १--शुद्धात्मतत्व का उपदेश दिया हे । उसको झेडकर 
खुद ने क्या किया (--निरंतर आस्वाद में आने वाढ़े आनन्द 
की छाप-बाला स्वसंवेदन किया । 


धमोत्मा को देवगुरु के प्रति बिनय भाव होता है । जब 
स्वसंवेदन से स्वयं अनुभव प्राप्त किया तब गुरु को कृपा से व 
गुरु के प्रसाद से वह प्राप्त किया'--ऐसा विनय से कहता है; 
उसमें पात्रता तो अपनो है। अपनी खुद की तैयारी के बिना जीव 
अनन्तवार समवसरण में भगवान के पास में गया ओर गुरु भी 
अनंतबार मिले, किन्तु उपादान की जागृति के बिना वे देव या 
गुरु क्‍या करें ! जीव जब स्वयं जाग्रत हुआ तब ही देव-गुरु का 
प्रसाद कहा | 

गुरु केसा हो, यह भी दिखाया है। गुरु ऐसा न हो कि परा- 
श्रय का उपदेश दे। गुरु ने ऋृपापूबक शुद्धात्मतत्व का उपदेश 
दिया । गुरुप्रसाद से “जानना “',--क्या जानना ? शुद्धात्मतत्व 
जानना । शुद्धात्मतत्व का ज्ञान तीन छोक में सार है। ऐसे ज्ञान- 
पू्षक देव गुरु धर्म की सच्ची पहिचान होती है। अकेली बाह्यवृत्ति 
से या राग से देव-गुरु-धर्म की सच्ची पहिचान नहीं होती। 
अज्ञानी जीव भगवान के समवसरण में गया तो भी उसने भगवान 
को वास्तव में नहीं पहिचाना। जो वास्तव में भगवान का स्वरूप 
पहिचाने तो अपने आत्मा की भी पहिचान अवश्य हो जाये । 
यह बात प्रवचनसार की ८०वीं गाथा में बहुत ही सरस सम- 
झायी दे। मेरा परमात्मतत्व मेरे में है, पर चीज का या परभाव 
का आंज भी मेरे स्वभाव में नहीं हे--ऐसा भेद्‌्विज्ञान जो करता 
है उसको ही सम्यग्दशन होता है । 
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ऐसे सम्यग्दशन सहित जोव कैसे देव को मानता है ? यह 
बात श्री तारणस्वामी ३३वीं गाथा में कहते हैं-- 

देव देवाधि देव॑ च, देव ब्रिलोक वंदितं | 

ति अर्थ म्रयं छुद्धं, सर्ज्ञ पंच दीप्तयं ॥३३॥ 
.. रल्नत्रय स्वरूप शुद्ध आत्मा हे सो देव है, वह देवाधिदेव 
तीन छोक से बंदनीक हैं, इन्द्रादि देवों से पूज्य हैं, सबज्ञ हैं, 
पांचवीं ज्ञानज्योति अर्थात्‌ ऋबलज्ञान सहित हैं। ऐसे देवाधिदेव 
को सम्यग्दष्टि जीव देव के रूप में आदर करता हे । 


भगवान अरिहन्त को व सिद्ध परमात्मा को रत्नत्रय की 
पूर्णता हो गई है, वे सच्चे देव हैं । सम्यग्टष्टि ने ऐसे देव को 
यथाथरूप में पहिचाना है | पृ स्वरूप जिसको प्राप्त हे ऐसे 
स्वज्ञ परमात्मा तीन छोक में वंद्य हैं ओर तीन काछ तीन छोक 
के जानने वाले हैं। ऐसी ही शक्ति अपनी आत्मा में भी है । 
ऐसे देव की प्रतीति में श॒द्धात्मा की प्रतीति आ जाती है और 
वही सम्यग्दशन हे । ऐसी श्रद्धा के बिना सम्यग्दईन नहीं होता, 
सम्यग्दइान हा ओर ऐसी श्रद्धा न हो ऐसा नहीं हो सकता । 
रत्नत्रय स्वरूप शुद्ध आत्मा देवाधिदेव हैँ, इन्द्रादि देवों से पूज्य 
है, सवज्ञ हे, पंचम ज्ञान से शोभित हे,--ऐसे सबज्ञदेब की १रतीति 
सम्यग्दशन में अवश्य होती है । 

सवज्ञ केसा हे--ओर आत्मा में सवज्ञ होने की सामथ्य 
केसी हे--इसका निणय साधक को अवश्य होता है । 'सबज्ञ की 
बात सबज्ञ जानें, साधक उसका निर्णय नहीं कर सकता'--ऐसा 
कोई कह्टे तो उसकी बात मिथ्या है, उसको सवज्ञ की या साधक 
दृशा की पहदिचान ही नहीं | यदि साधक अपने ज्ञान में सबश् 
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के स्वरूप का निर्णय न कर सके तब तो उसे सबज्ञ देव कौ 
श्रद्धा ही केसे हो ? और सवज्ञ की श्रद्धा के बिना सम्यग्दशेन 
कैसा ? अरे, सवज्ञ की श्रद्धा का भी जिसको ठिकाना नहीं-- 
( ए ए कि ष्‌ ७५ 

हमारे से सबज्ञ का निर्णय भी नहीं हो सकता--ऐसा जो कहता 
है उसको ब्रतादि तो होंगे डी कहां से ? सवज्ञ पद क्‍या है-- 
इसकी पहिचान में आत्मा की पहिचान समा जाती है, और 
आत्मा की पहिचान में स्वेज्ञ पद की पदिचान समा जाती है। 
ऐसी पहिचान के बाद ही ब्रतादि या मुनि दशा हो सकती हे। 


“जो जो देखी बीतराग ने, सों सो होगो बीग रे ' 
अनहोनी वबूँ नहि होसी, काहे होत अंधीरा रे 

इस पद में सवज्ञ की एवं आत्मा के ज्ञान स्वभाव की 
प्रतीति सहित की बात है । सवज्ञ की ओर आत्मा के ज्ञान- 
स्वभाव की स्वसन्मुख होकर प्रतीति करने से ज्ञान धीरा होता है, 
पर में कर्दृत्वबुद्धि व आकुछता मिट जाती है। मैं तो ज्ञान हूँ, में 
किसका फेर-फार करूं ? मैं तो पर का अकर्ता-साक्षी ही हूँ--ऐसे 
स्वभाव की प्रतीति सम्यग्टृष्टि को ही होती है.। प्रत्येक आत्मार्थो 


श्‌ः एः कि 
का प्रथम ऐसा सम्यग्दशन ही कतेव्य ह । 








23$४% ४४७ जूक -3३2७,3४७:-३४७):: 
[४ ] 
चोथा प्रवचन 
[ बीर सं० २४८८ - आश्िन कृष्णा १४ ] 
$& ३ का वाच्य गुद्ध आत्मा है. & 
अंतर के चेतन्य दरबार में जा 
ओर अपनी अनन्त विभूति को देख 
भू 





*। कार चलता है। सम्यग्दशन का उद्यम ही मोक्षार्थी 
(६८७८६ का पहला कतंव्य है | ज्ञानस्वभावी आत्मा चेतन्य 
»्)००. प्रकाश का पुंज है, विकार का अंधकार उसके 
स्वभाव में नहीं | ऐसे शुद्ध स्वभाव की श्रतीति होना, अनुभव 
होना ही सम्यग्दशन है, और बही स्वरूपाचरण रूप प्रथम धम 
है, इसके बाद ही संयमाचरण रूप चारित्र धम होता है। इससे 
ने प्रथम सम्यर्दशन की आराधना का उपदेश दिया है । 

' शहां १४वीं गाथा में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि 3 पंच 
परमेध्नोी संयुक्त है-- 
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3 व॑ ऊध्ये सद्भावं, परमेष्ठी च संजुत्त । 
सबंध शुद्ध तत्व॑ च, विंदस्थानं नमस्कृतं ॥३४॥ 


ईँ? यह मंत्र ऊध्ब रूप अर्थाद्‌ उत्तम रूप ऐसे सत्य स्वभाव 
का य्ोतक है, ऊध्व स्वभावी शुद्ध आत्मा 3? का वाच्य है। और 
$ मन्त्र में पांचों परमेष्ठी आ जाते हैं। पंच परमेष्तियों का पहला 
पहला अक्षर मिल करके ओम्‌ू--3? बनता है ( अशरीरी सिद्ध 
का अ, अरिहंत का अ, आचाय का आ, उपाध्याय का उड, और 
मुनि का म्‌, इस प्रकार अ+अ+आ+उनम-ओम्‌ बनता है। ) 
उसके ऊपर का बिन्दुस्थान, सब विभाष से शून्य ऐसे शुद्ध सवश्ष 
तत्व का द्योतक है, वह नमस्कार योग्य हे । 


औ शब्द में पंच परमेष्ठी नहीं हैं, पंच परमेष्ठो तो आत्म- 
स्वरूप है, औ? झब्द उसका बाचक है | जेसे शक्कर ऐसा तीन 
अक्षर का शब्द शक्कर पदार्थ का ज्ञान कराता है किन्तु उस 
झब्द में तो शक्कर नहीं है। वेसे ३? शब्द पंच परमेष्टी के स्व- 
भाव का बाचक है किन्तु परमेष्ठीपन तो आत्मा की शुद्ध परिणति 
में है, शब्द में नहीं । 


ह यह भगवान की वाणी है, अथवा ४ यह शुद्धात्मा है, 
७ के दो प्रकार हैं, पहला द्रव्यरूप, दूसरा भावरूप | द्रव्यरूप 3 
शब्द: है, वह भावरूप शुद्धात्मा का बाचक है। भावरूप 3? आत्मा 
की शुद्ध दशा दे । पांचों परमेष्ठी ऊध्वस्वभावी हैं, 3? उसका 
द्योतक है। आत्मा की निमल दशा के भाव के बिना अकेले 3* 
_ झब्द के जाप जपने से सम्यक्त्वादि का कोई लाभ नहीं होता। 
5 के बाच्यरूप जो शुद्ध आत्मा है उसकी पहिचान से ही सम्य- 
“' ग्दझन आदि का छाभ होता है । 
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चेतन्यमूर्ति आत्मा पुण्य-पापादि परभावों से रहित निर्मल 
स्वभाव से भरा हुआ है, वह उत्तम है, ऊध्वस्वभावीं है, इस उत्तम 
स्वभाव को दिखाने वाला » है, अथवा भगवान की बाणी रूप 5 
है वह शुद्धात्मा को दिखाता है। अरिहन्त के शरीरादि व वाह्म 
समवसरणादि तो संयोग रूप हैं, वह # का सच्चा वाच्य नहीं । 
अंतर में निमेलदशा सहित जो विज्ञानधन चेतन्यपिंड विराजमान 
है बही #* का सच्चा बाच्य है। भगवान अरिहन्त व सिद्ध परमा- 
त्मा एवं पंच परमेष्ठी * के वाच्य हैं। चेतन्य स्वभाव की मयादा 
में लोन होकर उसमें जो चयो करता है वह आचाये हैं। “उप' 
क्षयोत्‌ चेतन्य स्वभाव के समीप में जा करके उसका जो ध्याम 
अध्ययन करता है बह उपाध्याय हैं। उत्तम चेतन्य स्वभाव में लीन 
होकर जो चेतन्य-सुधा-रस का पान करता है वह साधु हैं, वह 
मोक्षमाग को साधते हैं। ऐसी नि्मे दशा के धारक आचार्य 
उपाध्याय साधु का बाचक # है, और शुद्ध आत्मतत्व भी ओमू 
का वाच्य हूं । सम्यरदश्न के विता # के वाच्य की पहिचान 
नहीं होती । क्‍ 

यह भगवान आत्मा अपने स्वभाव में बसता हे यही उसका 
बस्तुत्व हे । अथवा ज्ञान आनंद आदि अनंत आत्मा उसमें बसते 
हैं यही उसका वस्तुत्व हे । ८०९वों गाथा में जीव के वस्तुत्व 
का वणन करते हुये श्री तारणस्वामी कहते हैं कि-- 


वस्तुत्व॑ वसति ध्ुवने, बस्तुत्व ज्ञान दंसण अनन्तो | 
नन्‍्तानन्त चतुष्टं, वस्तुत्व॑ तिलोय निम्मलो शुद्धो ॥८०९॥ 
इस जीव का वस्तुत्व यह हे कि वह लोक में बसता है, 


कै 


अथवा अपने अनन्त गुण स्वरूप लोक में बसता है, यह जीब का 
वस्तुत्व है । जीव में अपने अनंतज्ञान दश्ञनादि ग॒णों:का वास 
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है यह उसका वस्तुत्व हे | तीन लोक में निमल शद्ध पदाथ है 
ऐसा जीव का वस्तुत्व हे । ऐसे वस्तुत्व को पहिचान कर स्व- 
द्रव्य में बसना ही सच्चा वास्तु ह । 


अस्तित्व, वस्तुत्व, द्वव्यत्व, प्रमयत्व, अगुरुलघुव और 
प्रदेशत्व-ये छह सामान्य गण हैं, ये प्रत्येक पदाथ में हैं । श्री 
तारणस्वामी ने जीव के शुद्ध अस्तित्व, वस्तुत्व आदि का अध्यात्म- 
गली से वणन किया है। आत्मा का वस्तुत्व आत्मा में है, उसके 
अनन्त गणों का वास उसी में है। यह जीव लछोक में बसता ह, 
छोक का द्रव्य छोक में ही रहेगा, अलोक में नहीं जायगा | परमाथ 
से आप अपने चतन्य भवन में बसता है ओर बाह्य से लोक भवन 
में बसता हे। लोक की चीज लोक में ही रहे, अलोक में न जाय 
ऐसा उसका बस्तुत्व है। यह क्षेत्र-अपेक्षा वस्तुत्व कहा | भाव से 
अपने अनन्त ज्ञान दशन में बसता है, यह जीव का वस्तुत्व हे। 
जीव में अपने अनंत दशनादि गुणों का वास है, एक समय में 
अनंत शक्ति उसमें रहती है। चिदानन्द स्वरूप आत्मवस्तु में 
विकार का वास्तु वास्तव में नहीं है। चतन्य स्वभाव में विकार 
का वास नहीं हे ओर विकार में चतन्यभाव का बास नहीं हे । 
अनन्त ज्ञान-दशन-आनन्द ओर बीयरूप चतुष्टय आत्मा में बसता 
हैं, यह जीव का वस्तुत्व है। वस्तु में अनन्तगुणों का वास है, कोई 
वस्तु अपने गुणों से खाली नहीं होती। अनन्तगुण जिसमें बसे 
उसका नाम वस्तु। भाई ! तेरी चतन्य वस्तु में तेरे अनन्त निर्मल 
गुणों का वास है । जहां चेतन वहां अनन्तगुण, केवली बोले यह । 
तेरी चतन्य वस्तु में पर का वास नहीं, विकार का वास नहीं 
किन्तु आनन्द आदि का वास है | तेरी वस्तु का वस्तुत्व विकार 
से खालो व ज्ञान आनंद से भरपूर हे। ऐसी आत्मवस्तु को 
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स्वसंवेदन से अनुभव में व॒प्रतीति में लेकर के उसमें बसना 
यही मोक्ष-मन्दिर का सच्चा वास्तु है । 


अहो, चेतन्य का वस्तुपन तीन लोक में निर्मल है, उस जैसी 
पवित्र वस्तु तीन लोक में कोई नहीं । ऐसी स्ववस्तु को अंतर- 
दृष्टि में लेना सो सम्यग्दशन हे, ओर यही वस्तुस्वभाव का अपूष 
वास्तु है। जिसने सम्यग्दशन किया उसने स्वघर में ही वास 
किया । अब सादिअनंतकाल तक वह स्वघर में ही सुख पूबक 
रहेगा । 

संसार दश्ञा में अशद्धृता व सिद्ध दशा में श॒द्धता हे, उसमें 
अगद्धता वास्तव में चतन्य के वस्तुस्वभाव का काय नहीं, उस 
में जीव का सच्चा वास नहीं, ओर जीव के स्वभाव में अशुद्धता 
का वास नहीं। अशगद्धभता वास्तव में त्रिकाली निमंल गुण का काय 
नहीं है| जो शुद्धता प्रगट हुई उसमें आत्मा वसता है और वही 
उसका सच्चा रहने का स्थान है। ( “उपयोग उपयोग में है, 
उपयोग क्रोधादि में नहीं है! । ) 

३? का वाच्यभूत शुद्ध आत्मा है। सिद्धसमान, अथौत्‌ 
आठ कर्मों से शल्य व चिदानंद स्वभाव से भरपूर, ऐसे सिद्ध- 
समान शद्ध आत्मा को जिसने पहिचाना उसने पंच परमेष्ठी को 
पहिचाना, वह पंच परमेष्ठी का सच्चा भक्त हुआ, उपासक हुआ | 
ऊं यह सबज्ञ भगवान की वाणी है एवं उसके वाच्यरूप भगवान 
सवक्ञ हैं। अपना सवज्ञ स्वभाव भी 3 का बाच्य है । इस तरह 
३ शुद्ध परम तत्व का प्रकाशक है । अहंत व सिद्ध भगवस्तों 
को यह परम तत्व की शुद्धता व्यक्त हो गई है, आचाये-उपाध्याय- 
साधु एवं सम्यग्दृष्टि धमोत्मा बह शुद्धता व्यक्त करने का उद्यम 


कर रहे हैं । 
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सबसे पहिले जीव को स्व॒सन्मुख होकर के विश्वास होना 
चाहिये कि में जिनेन्द्ररूप हूँ, भगवान जिनेन्द्र के रूप में व मेरे 
रूपमें कोई फरक नहीं, मेरा स्वभाव सम्पूर्ण बीतराग-विज्ञान- 
घन समस्वभावी हे,-ऐसे स्वभाव को अन्तरेष्टि से देखने से 
सम्यग्दशन होता है, यही मूल-प्रथम धम है । ऐसे सम्यग्दशंन 
के बिना धरम का प्रारम्भ या छुटकारे का प्रारम्भ नहीं होता । 
चाहे लाखों-करोड़ों गमोकार मन्त्र के जाप जप परन्तु उसके 
बाच्यरूप शुद्गधात्मा के लक्ष्य के बिना धर्म का छाभ किंचित्‌ भी 
नहीं होता । 


श्री तारण स्वामी ने सम्यग्दशन का अधिकार अच्छा लिखा 
है। धर्म में मुख्य चीज सम्यग्दशन हे, लेकिन उसको भूल करके 
बहुत से जीव दूसरी बातों में रुक गये हैं । 


भगवान के समवसरण में १२॥ करोड़ देबी बाजे बजते हैं, 
यह तो बाहर की चीज है, भीतर में चेतन्‍्य रस की झनझनाहट 
होकर के अतीन्द्रिय आनंद का जो अनुभव होता है उसमें ही 
चेतन्य का सथ्या बाजा बजता हे। समवसरण में बाहर में दिव्य- 
ध्वनि का नाद है और धमोत्मा के अन्तर में--चेतन्य दरबार में 
दिव्य स्वभाव के अनुभव का अनहृद नाद बजता है । समवसरण में 
 दुंदुभी के नाद पर देव लोग प्रगट करते हैं कि--'अरे जीबो ! तीन 
लोक के तारणहार तीथंकर परमात्मा यहां विराज रहे हें, तुम्हें 
कल्याण करना हो तो यहां भगवान के दरबार में आओ, और 
भगवान की दिव्यध्वनि का नाद सुनो...” ओर भगवान की वाणी 
कहती है कि-तेरे अंतर में चेतन्‍्य दरबार हे उसमें जा....और 
अपनो अनन्त विभूति को देख। जो चेतन्य दरबार में जाता 
है वह जीघ सम्यग्दशनादि को लिये विना बापिस नहीं छौटता ; 
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बाहर के समवसरण में जाकर के भी जो अंतर में चेतन्य के 
अनंत गुण से भरे हुये समवसरण में नहीं गया--स्वभावसन्मुख 
नहीं हुआ, उसको सम्यग्दशन नहीं होता, और बिना सम्यग्दशन 
कल्याण नहीं होता | भगवान की सभा में बहुत से जीव धम पाते 
हैं इससे उसको 'धमंसभा' कहा जाता है। ओर परमार्थ से भीतर 
में अनंत धर्मों की सभा (समूह) है वहः धर्म सभा' है। ऐसी 
धमसभा में जो प्रवेश करे वह धम लिये बिना वापिस नहीं 
आता, उसको अब्रइय सम्यर्दशनादि धम की प्राप्ति होती है । 
अब गाथा ३५ में परमेष्ठी भगवंतों के शुद्ध गुणों का कथन 
श्री तारण स्वामी करते हैं-- 


परमेष्ठी उत्पन्न॑ शुद्ध, शुद्ध सम्यकत्व संजुत्त | 
तस्पार्ति गुण प्रोक्त॑ च, ज्ञानं शुद्ध सम॑ भव ॥३५॥ 


भगवान अरिहंत-सिद्ध वगेरह परमेष्ठियों को शुद्ध भाव 
प्रगट है, वे शुद्ध सम्यक्त्व सहित हैं, अनंत ज्ञान-आनंद आदि 
गुणों से परिपूर्ण हैं, वीतरागी समभाव सहित श्रुद्ध अविनाश्ी 
ज्ञान उन्हें प्रगटा है | देव के शुद्ध गुणों का कथन करके यहां 
आत्मा का शुद्धस्वरूप केसा है-यह दिखाया हे । 


प्रत्येक आत्मा में पूर्ण ज्ञान-आनंद शक्ति रूप से भरा दे-जेसे 
छोटी पीपर में तेजी (चरपराहूट) भरी है । यह शक्ति अरिहृत सिद्ध 
परमात्मा पूर्णतया प्रगट कर चुके हैं, प्रदेश-प्रदेश पर अनंत गुण 
से भरा आत्मा केवलज्ञानज्योति से आनन्दमय सुप्रभात से जग- 
मगा रहा है । ओर ऐसा ही स्वभाव इस आत्मा में हे। ऐसे 
शुद्ध अस्तिस्वभाव की पहिचान ही सम्यग्दशन है । 


ज्ञान समुश्यसार प्रष्ठ ४४८ में कहते हैं कि-- 
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अस्ति अस्ति तिलोक॑, वर दंसन ज्ञान चरन संजुत्त | 
दंसें!: तिहं बनग्गं ज्ञानमयो ज्ञान ससरूष ॥८०७॥ 
अस्ति चरन संजुत्त अस्ति, सरूवेन सहाव निम्मर्ल शुद्ध । 
विगत अविगत रूवं, चेयन संजुत्त निम्मलो सुद्धो ॥८०८॥ 


जीव द्रव्य अस्ति रूप है, वह तीन लोक प्रमाण असंख्यात 
प्रदेश का धारक है, उत्कृष्ट सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र सहित है, 
तीन भुवन को देखने वाला है, ज्ञानमय है--ज्ञानस्वरूप है, चारित्र 
संयुक्त है--ऐसे अपने निमेल स्वरूप से जीव शुद्ध अस्तित्व को 
धारण करता है, वह स्पशोदि रहित अमूत है ओर चेतना गुण 
संयुक्त है। 

अस्ति” एवं “तिलोक॑ अस्त! ऐसा कहके शुद्ध अस्तित्व के 
साथ साथ तीन लोक प्रमाण भ्रदेशत्व भी दिखाया है। जीब के प्रदेश 
लोक-प्रदेश तुल्य असंख्य हैं, और अनंत गुण से भरा हुआ उसका 
वस्तुत्व है। लोकाछोक को जाने ऐसा उसका लोकप्रमाण स्वभाव 
है। स्वसंवेदन से जानने में आवे ऐसा उसका प्रमेयत्व हे । 
निर्विकल्प आनन्द सहित प्रमेय हो ऐसा उसका स्वभाव है । उसका 
प्रदेश असंख्य ओर गुण अनंत, ऐसा अस्तिस्वभावी चेतन्यमूर्ति 
आत्मा है, उसका अभ्यास करना चाहिये, बच्चों को भी उसका 
अभ्यास करना चाहिये। अहो! आत्मा के शुद्ध स्वभावमय निर्मल 
अस्तित्व की बात दिखाकर अध्यात्म के तरंग उछाले हैं | स्वरूप 
का ऐसा अस्तित्व समझे तो अंतर में निमल ज्ञान-आनंद का 
तरंग उल्लसित हो । 


अनन्त गुण की शुद्धता से भरपूर जीव का अस्तित्व है, वह 
जड़रूप से रहित है और निमल चेतना सहित है। असंख्य प्रदेश 
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में सबत्र अनंत गुण भरा है । आत्मा में ही देबपने की दिव्य 
शक्ति हे। जितना सम्यर्दशन-ज्ञान-चारिश्र प्रगटे उतना देवपना है। 
ऐसे आत्मस्वरूप की प्रतीति ब पहिचान करना सो सम्यरदश्न 
व सम्यग्ज्ञान है । 


गाथा ५६५ में श्री तारण स्वामी कहते हैं कि-- 


बवहारं सम्मत्त, देवगुर सुद्ध धम्म संजुत्त । 
दंसन ज्ञान चरित्तं, मल युक्त ववहार सम्मत्तं ।!१६४॥ 


निर्दोष देव-गुरु-धमम का श्रद्धान तथा शुद्ध सम्यग्दशन-झान- 
चारित्र का श्रद्धान सो व्यवहार सम्यग्दशन है। निश्चय से अपना 
शुद्ध आत्मा स्वयं ही देव है, शुद्ध आत्मा को साधक दा ही गुरु 
है, शुद आत्मा का स्वभाव (निमल चेतना अथवा सम्यर्दशंन- 
ज्ञान चारित्ररूप भाव) ही धम हे। आत्मा हो निश्चय से रत्नत्रय- 
स्वरूप है । ऐसे आत्मा के भ्रद्धान के साथ निर्दोष देव गुरु की 
प्रतीति सो व्यवहार सम्यक्त्व हे। राग की उत्पत्ति हिंसा है, ओर 
राग रहित बीतराग भाव अहिंसा धम है । 


शुद्ध आत्मा की निर्विकल्प प्रतीति निम्बय सम्यग्दशन है । 
सम्यग्दशन पयोय दे और बह शुद्ध सदूभूत व्यवहार नय का विषय 
है। देव गुरु की सविकल्प प्रतीतिरूप जो व्यवहार सम्यग्दशन है 
वह असदूभूत व्यवहार नय का विषय है, क्‍यों कि वह विकल्प 
सत्स्वभाव में नहीं है इसलिये असदूभूत है। निर्मल पयोय के भेद 
को सद्भूत व्यवहार कहा ओर विकल्प की अशुद्धता को असद्भूत 
व्यवहार कटष्टा। इस प्रकार निश्चय मोक्षमागं रूप जो रत्नत्रय 
पयोय हे वह सद्भूत व्यवहार नय का विषय है। शुद्ध रत्नश्रय को 
मोक्षमाग कहना सो तो निश्चय मोक्षमाग ही है, व्यवहार नहीं। 
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किन्तु द्रव्य और शुद्ध पयोय अभेद होने पर भी भेद करके कहना 
सो व्यवहार है। इस अपेक्षा से निश्चय मोक्षमाग या केवलज्ञानादि 
चतुष्टय भी व्यवहार नय का विषय है । वे पयोयें पहिले नहीं 
थीं और नई प्रगटों, वे त्रिकाल एक रूप नहीं। जो त्रिकाल एक- 
रूप स्वभाव-शक्ति से संपूर्ण है वह निश्चयनय का विषय है। 
उसमें निमल पयोय अभेद रूप से आ जाती हैं ।.निइचय में द्रव्य 
पर्याय का भेद करना सो भी व्यवहार है। संसार, मोक्ष व 
मोक्षमार्ग को साधना ये सब व्यवहार के विषय में आते हैं । शुद्ध 
नय के विषय में तो शुद्ध द्रव्य गुण पर्याय से एकाकार शुद्ध तत्व 
ही प्रकाशमान है । नय-प्रमाण से यथाथ वस्तुस्वरूप समझने 
से सम्यग्ज्ञान होता है। त्रिकाली द्रव्य क्या है,उसका गुण क्या है, 
उसकी पयोय क्‍या है ? उनका यथार्थ ज्ञान करना सो प्रमाण है । 
उसमें निह्चय अथात्‌ त्रिकाल एकरूप शुद्धरवभाव क्या है, ओर 
व्यवहार अथोत्‌ पर्याय के भेद का प्रकार कया है, सो नय-प्रमाण 
से यथाथ जानना वह सम्यस्ज्ञान है। शुद्ध नय से त्रिकाली 
द्रव्य में प्रवेश करके उसमें से मोक्ष मार्ग की पर्याय का अंश 
प्रगट किया, उस अंश को व्यवहार कहते हैं। यह धमोत्मा का 
शुद्ध चेतना के विछास-रूप व्यवहार है । अन्यत्र पर की श्रद्धा के 
विकल्प को व्यवहार कहते हैं, ऐसा यह व्यवहार नहीं, यहां तो 
निमल परिणति को व्यवहार कहा है । 

अहा ! चेतन्य का माग तो सरल है, परन्तु जीव ने कभी 
उस मार्ग को अंगीकार नहीं किया, उस मार्ग पर जीब कभी 
नहीं चला। चेतन्य के माग में अन्य किसी की पराधीनता नहीं 
है, वह स्वाधीन व सरल माग हे, परन्तु गुरुगम से उसको जानना 
चाहिये । गुरुगम से वस्तुस्वरूप का निणय करके, वस्तुस्वभाव 
के सम्मुख होकर सम्यग्दशन-झ्ञान-चारित्र का अनुभव करना यही 


[ ५६ ] 


मोक्ष का मार्ग है, उसमें पंच परमेष्ठी की पहिचान व उपासना 
आ जाती है। 


आत्मा का स्वभाव शरीरादिक से व रागादिक परभाबों से 
८ हे-यह बात गाथा ३६ में श्री तारण स्वामी दृष्टांत पूवक 
कहते हैं; - 


पयकमले कदलं, कदले पुलिनं, जं जानुस्थितं पुलिने गगन । 
गगने कलश, तं उध्वंगुनं, कलशे शशिनं, शशिने भवन । 
'. ह (५ |] [५ ७ हे | ॥ [ के ६ 
त॑ धम पढे, परमेष्टि पढ॑, त॑ पंच दिप्तं, ध्रव केवलि उबन॑ ॥३६॥ 


जेसे कमलपन्न पानी में रहता है तो भी पानी को स्पतञ्न 
नहों करता, तथा कमलपत्न के ऊपर जल की बून्द है तो भी वह 
कमलपत्र को रपञ्न नहीं करती और जल की बून्द में आकाश है 
तो भी उस से आकाश अलिप्त हे-ऐसे दृष्टांतों के अनुसार भग- 
बान चेतन्यमूर्ति आत्मा देह में रहता हुआ भी देह को नहीं 
छूता, राग को भी नहीं छूता, देह से व राग से वह अछिप्त है, 
आकाश जेसा अलिप्त है। जहां पानी है वहां आकाश है तो भी 
पानी आकाश को ,नहीं छूता, आकाश पानो के स्पश से रहित है, 
बैसे ही चंतन्यमूर्ति अरूपी आत्मा निर्मेल आकाश जेसा अछिप्त 
है, वह जड़ देह को स्पश्न नहीं करता । देह के साथ जल-कमल 
बत्‌ एक क्षेत्र में रहने पर भी आत्मा देह को रपन्न नहीं करता, 
छृता नहीं। जेसे कलश में चन्द्र का प्रतिबिम्ब दिखता हे तो भी 
चन्द्र तो कलश से प्रथक ही है, बेसे कलश जेसा इस देह-घट 
में चेतन्यचन्द्र एथक है | चन्द्रविमान में रहा हुआ चन्द्र जेसे 
चन्द्रभवन से अलग है वेसे ही इस देहविमान में भगवान आत्मा 
ऊध्य चेतन्यस्व भावी है, वह देह से अलग है। ऐसा निजात्मा 


[ १७ ] 


ही अरिहंतादि परमेष्ठी पद का आधार है और वही केवलशान 
का धाम है, परमेष्ठी पद व केवलुज्ञानादि उसमें से ही निकलते 
हैं। बाहर में पंच परमेष्ठी पद को पूजे किन्तु अन्तर में अपनी 
आत्मा में ही परमेष्ठो पद की शक्ति भरी हे-उसका जो विश्वास 
न करे तो सम्यग्द्श न नहीं होता । अरे जीव ! तेरे पद को तू 
क्यों बाहर ढूंढता है ! सवज्ञ पद पाने की सामथ्य तेरे स्वभाव 
में भरी है। जेसे कस्तूरी को सुगंधि मृग की नाभि में ही भरी 
है तो भी अज्ञान से वह उसे बाहर ढूंढता है, बैसे आत्मा में 
केबलज्ञान प्रकाश भरा है, उसमें से ही भव अधिनाशी केवलज्ञान 
की प्राप्ति होती है, केबलज्ञान बाहर से नहीं आता, तो भी 
अज्ञानी व्यथ ही बाहर साधन को ढूंढ़ता है ओर दु/खी होता है । 

केवलज्ञान प्रकाश से भरपूर ऐसे श॒द्ध आत्मा की स्व-आश्रय 
से प्रतीति करना, उसमें से केवलज्ञानादि चतुष्टय एवं पंच 
परमेष्ठी पद की उत्पत्ति होती हे । अंतर में असाधारण स्वभाव 
भरा है, उसके साधन से-उसके अवलंबन से सम्यग्दशन से लेकर 
केवलज्ञान ओर सिद्धपद प्राप्त होता हे। बाहुबली भगवान नें अपने 
ऐसे ध्रव स्वभाव में से केवलज्ञान प्रगट किया,-नं कि वज्ञकाय 
वाले बलवान इशरीर में से। एक ही अबाधित सिद्धान्त है कि 
सब शक्ति का धाम, ऐसा जो अपना आत्मस्वभाव, उसे में 
अंतमुंख होकर, उसी के ही अवलम्बन से सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र 
ब॒ जी सध जाता है, अन्य कोई मार्ग नहीं, अन्य कोई उपाय 
नहीं । 








[७५ | 
पांचवां प्रवचन 


[ बीर सं २४८८ आश्िन शुक्ल ! ] 
भगवान के सर्व उपदेश का सतार- 
नी शुद्धात्म सन्‍्मुखता थी 

छे 
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अअअएऋजजजसलजअर्पू | 


|आ। त्मा ज्ञानस्वरूप हे, उसका अंतमुंख अनुभव करना, 

यह ज्ञान का सार है और यही मोक्षार्थी जीब 

| का कतंव्य है । उसका यह वणन है । प्रथम 
4 # | उद्धात्मा की श्रद्धा से शुद्ध सम्यरद्शन प्रगट करने 

! ््प्ब्ब्क से मोक्षमार्ग का प्रारम्भ होता है । शुद्ध सम्यग्दशन 

का वर्णन करते हुये श्री तारण स्वामी कहते हैं कि :-- 

कं न री] । ९ 
शुद्ध च॒ स्व छुद्धं च, सबज्ष शाश्वत पद । 
शुद्धात्मा शुद्ध ध्यानस्य, शुद्ध सम्परदशनं ॥५९॥ 


शुद्ध, सब पदार्थों में शुद्ध ओर सारभूत सर्वेक्ष स्वरूप अबि- 
नाशी चैतन्य पद है । यह चेतन्यमूर्ति शुद्ध आत्मा ही शुद्ध ध्यान 





[ *€ | 


का ध्येय है। ऐसे शुद्धात्मा का ध्यान ही शुद्ध-निए्चय सम्यरदशेन 
है | ऐसे शद्धात्मा को स्वसंवेदन में छेकर उसकी प्रतीति करना 
सो सम्यग्दशन है | ऐसे शद्वात्मा को जानकर उसकी भावना करना 
वही बारह अंग रूप (द्वादशांग) सबंश्रत ल्लान का सार हे । ऐसे 
शुद्धात्मा का जो अनुभव करता है वही मोक्षमार्गो है, वहो मोक्षमाग 
को साधता है । मोक्षमाग गशद्धात्मा के अनुभव से साधा जाता हे । 


भेया ! पहिलछे निश्चित तो कर कि तेरा ध्येय क्या है ? श्रद्धा 
में व अनुभव में लेने योग्य चीज कया है ! यही बात यहां पर 
बताते हैं । 


इस जगत में जीव, पुदूगल, धर्मोस्तिकाय, अधमोस्तिकाय, 
आकाश व काल ऐसे छह शद्भ द्रव्य हैं, उनमें भी शुद्ध श्रेष्ठ 
उत्तम तो सवज्ञ स्वभावी आनन्दमूर्ति आत्मा ही है | जगत का 
जाननेबाला जीव ही जगत के पदार्थों में उत्तम ब सारभूत है। 
विभाव रहित सर्वज्ष स्वभावी शुद्ध आत्मा सारभूत हे-उसकी 
प्रतेति व अनुभव करना ही शुद्ध मोक्षमाग हे । यह देह तो 
जड़ है, अपने भीतर के रागादि मलिन भाव भी साररूप नहीं 
हैं। अंतरंग में सर्वेज्ञता की सामथ्य से भरा हुआ अविनाशी 
आत्मा ही शुद्ध व सारभूत है। उसमें अन्तमुख होने से अबिनाशी 
सबज्ञ पद को प्राप्ति होती हे । ऐसा ञ॒द्ध आत्मा ही शुद्ध ध्यान 
का ध्येय हे। उसकी अभिमुखता से निम्वय सम्यग्दशन होता है 
सम्यग्ज्ञान व सम्यकचारित्र भी उसकी अभिमुखता से ही होता है । 


सम्यग्दशंन-ज्ञान-चा रित्र तीनों ही श॒द्ध आत्मा के ध्यान में 
समा जाते हैं । कोई शुभ राग से सम्यग्दशनादि हो जाय ऐसा 
कभी नहीं होता। राग तो पर समय हे, सम्यग्दशान की उत्पत्ति 
झुद्ध चेतन्यस्वभाव में अथोद स्व-समय में एकाग्रता से होती हे। 


[६० | 


शुभाशुभ परिणाम में एकाग्रता यह पर समय है, उसमें छाभ 
मानना मिथ्यात्व हे । संसार का मूल कारण मिथ्यात्व है और 
मोक्ष का मूल कारण सम्यक्त्व हे । सवज्ञ शक्ति से भरपूर 
निजात्म में एकाग्र होकर, अभिमुख होकर, उसमें उपयोग छगा 
कर निर्विकल्प प्रतीति करना सो सम्यग्दशेन है, हरेक मुमुक्षु को 
सबसे प्रथम उसका ही उद्यम करना निरन्तर कतंव्य हे । 


'श्रावकाचार' में श्री तारण स्वामी कहते हैं कि।-- 


विज्ञानं यो पिजानन्ते, अप्पा पर परीक्षया । 
परिचये अप्पसद्भाबं, अन्तरात्मा १रीक्षयेत्‌ ॥४९॥ 


आत्मा की व पर की परीक्षा करके जो जीव सूक्ष्मतापूषक 
दोनों का भेदविज्ञान करता है वह भेदविज्ञान करके क्‍या 
करता है ? वह शुद्धसत्ता स्वरूप अपने आत्मस्वभाव का परिचय 
करता है-अनुभव करता है वह जीव अन्तरात्मा है ऐसा जानिये | 


आत्मा की व पर की परीक्षापृषंक स्व-पर को यथाथ 
जाननेवाला विज्ञान ही सम्यस्ज्ञान हे | शरीरादिक से भिन्न व 
रागादिक पर भावों से पर, ऐसा अपना पूृण सर्वज्ञ शाश्वत पद 
क्या है--इसको अन्तर में परीक्षापूवंक निणय करके स्वानुभव से 
पहचानना चाहिये | ऐसा करे तब ही सम्यस्ज्ञान होता है व 
मोक्षमागं साधने में आता है । 


चेतन क्‍या व जड़ क्‍या ? आत्मा क्‍या व पर क्‍या ! 
स्वभाव क्‍या व विभाव क्‍या? आख्रव-बंध क्या व संवर-निजरा 
क्या है ? सर्वज्षता कैसी है ? व उपादान-निमित्त कौन है (-- 
ऐसे सब तत्वों को परीक्षा से, युक्ति से, न्याय से पहचानकर 


[६१] 


शुद्ध आत्मा का निणय करना चाहिए | और इसके निर्णयपूर्वक 
अंतर में परिचय से यही अन्तरात्मा है, यही मेरा स्वभाव है 
यही में हूं ओर ऐसा मेरा स्वतत्व ही सारभूत है ऐसी प्रतीति 
व अनुभव करना, यह सम्यग्ज्ञान की रीति है। अन्तर में लगन 
जागृत होना चाहिये कि सभी सन्त “शुद्धात्मा” “शुद्धात्मा” कहते 
हैं, तो यह वस्तु अन्तर में कया है ? ऐसी लगनपूषक अन्तर 
में परिचय करके खोज करना चाहिये | ऐसी छगनपूवक अंतर 
शोध करने से आत्मा की प्राप्ति (अनुभव ) अवश्य होगी । 


आत्मा को नहीं जानने वाला बहिरात्मा क्या करता है ! 
श्री तारणरवामी श्रावकाचार ग्रन्थ की गाथा ५० में कहते हैं 
कि 

बहिरप्पा पृदूगल दृष्टवा रचन॑ आनंद भाषना । 

पर पंच येन तिष्ठंते, संसारे स्थिति बद्धन ॥५०॥ 


चैतन्य के आनन्द को नहीं देखने बाला बहिरात्मा पुदुगलों 
को देखकर उन में आनन्द की भावना रचता है, इन्द्रिय विषयों 
में सुख मानता है, जड़ विषयों में मग्नता से उसे जगत का 
प्रपंच छगा रहता है जिससे संसार की स्थिति बढ़ती हे। भेदज्ञान 
के बिना संसार-परिभ्रमण चलता ही रहता है । 

बहिरात्मा पुदूगल में आनन्द की कल्पना रचता है कि इसमें 
मेरा आनन्द है-ऐसी मिथ्या कल्पना से वह जड़ का स्वामी 
होता है । किन्तु अरे भाई ! जड़ का तो स्वामी जड़ होता है । 
जिसका जो स्वामी होता हे वह उसी की जातिका है, जो पुदूगल 
तेरा स्व हो और तू पुदूगल का स्वामी हो तो तू पुदूगलमय 
हो जाये! धमोत्मा जानता है कि मैं तो चेतन्यमूर्ति ज्ञाता ही हूं 


[९२ ] 


और पुदूगल मेरे से बिल्कुल प्रथक हैं, वह मेरे स्व नहीं, में उनका 
स्वामी नहीं, उनमें मेरा सुख नहीं, उनमें मेरा आनन्द नहीं, मेरा 
आनन्द तो मेरे पास ही है । 

परिप्रह क॒दी मेरा बने तो में अजीब बनूँ अरे | 

मैं तो खरे ब्लाता हूँ यात॑ नहीं परिग्रह मम बने ॥ 

( समयसार २०८ ) 

मोक्षाभिकाषी धर्मोत्मा ऐसा अनुभव करता है कि एक 
झायक भाष ही मेरा स्व' है और उसका ही मैं स्वामी हूँ, इसके 
अतिरिक्त किसी भी पर द्रव्य का या पर भाव का स्वामी मैं नहीं 
हूं और न वे मेरे स्व' हैं। अज्ञानी ने कल्पना से पर में आनन्द 
मान रखा है, और पर को अपना माना है, इसलिये वह संसार 
के-परभाव के अनेकों प्रपंच खड़ा करता हे और संसार चक्र में 
रुकता है | इसलिये परीक्षा पूवक स्व-पर की भिन्नता जान, शुद्ध 
चेतन्य को ही 'स्व' जान कर उसका अनुभव करना ही संसार 
अ्मण से छूटने का उपाय है। शुद्ध आत्मतत्व की अनुभूति ही 
संसार से तारनहार हे । 


श्री तारण स्वामी कहते हैं कि जिसको चेतन्य का उत्साह 
नहीं हे व पुण्य का जो उत्साह करता है बह मिथ्यादृष्टि है, 
उसने मोह रूपी मदिरा पी ली हे-- 


शुद्ध तत्व॑ न वेद॑ते, अशुद्धं शुद्ध गीयते । 
मद्े ममता भावेन, मय दोष तथा बुधे! ॥११६॥ 
( तारण तरण श्रावगाचार ) 


जो जीब शुद्ध आत्म तत्व को न तो जानता है और न 
अनुभवता है, और रागादि अशुद्व तत्व को ही शुद्ध समझता है 
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बह ममताभाव रूप मद्य का पान करता है, इससे बुधजन उसे 
मदिरापान के दोष युक्त कहते हैं । जो जीव शुभ राग में धम 
मानकर संतुष्ट है व आत्मशुद्धि का उद्यम नहीं करता है, वह 
परमार्थ से मदिरापान करता है | मोहमदिरा में उन्मत्त वतता 
वह जीव जिनेन्द्र भगवान कथित उपदेश का श्रद्धान नहीं करता, 
वह सदा रागादि को भावना में बतता है, और मिथ्या कल्पना 
से असत्य को सत्य मानता है। ऐसा मिश्यात्व का महादोष है । 
उसमें परमार्थ से सातों व्यसन समाये हुये हैं । 


जो शुद्ध तत्व को नहीं जानता व अशुद्ध को (राग को, 
पुण्य को ) शुद्ध कहता है, राग सह्दित अशुद्ध आत्मा की प्रश्ंसा 
करता है, राग को हितकारी मानकर उसके गान गाता है, वह 
मोह मदिरा का पान करने वाला है, पागल है, ऐसा जीव 
जिनोक्त शुद्ध तत्व को साधता नहीं हे । 


जिनोक्त शुद्ध तत्वाथे न साधयन्त्य व्रती ब्रती । 
अज्ञानी मिथ्या ममत्वस्य मधे आरूढते सदा ॥११७॥ 


चाहे अब्रती हो चाहे ब्रतधारी हो, किन्तु जो जीव जिलेन्द्र 
भगवान के कह्दे हुए शुद्ध आत्मतत्व को नहीं साधता वह अज्ञानी 
जीव मिथ्यात्व रूपी मोह मदिरा में छीन है। उसी प्रकार देह- 
बुद्धि से इस देहादि मांसपिण्ड को अपना मानना सो परमाथ्थ से 
मांसाहार दोष है । शुद्ध चेतन्य रूप स्व तत्व को भूल कर जिसकी 
बुद्धि परतत्व में परिभ्रमण करती है उसकी बुद्धि व्यभिचारिणी 
है, ओर वह परमार्थ से वेशयागमन का दोषी है । इस प्रकार 
मिथ्यात्व ही सब दोषों का मूल है । 
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यहाँ ज्ञान समुथ्य सार! की ६० वीं गाथा में कहते हैं कि 
शुद्ध आत्मा ही चोदह पूष का सार है-- 


पूवे पू्थ पर जिनोक्त परम॑ पूर्व पर शाश्वत । 
पूर्व धमंधुरा धरंति घुनयो, शुद्ध च श॒द्धात्मनं ॥ 
छुड्धं सम्पस्दर्शनं च समयं, प्रोक्त च पूर्व जिन॑ | 
ज्ञानं चरण सम॑ स्वयं च अमल सम्यक्त बीज॑बुधेः ॥६०॥ 


जिनेन्द्र भगवान के कह्दे हुये प्राचीन रूप जो चोद॒ह पूव 
हे वह उत्कृष्ट अविनाशी है, उसका वाच्य जो शुद्ध आत्मा 
वह उत्कृष्ट अबिनाशी हे। इन पूव के ज्ञानरूप धर्म की धुरा 
मुनिगण निमंल शुद्धात्मा को धारण करते हैं । १४ पूष के 
सार रूप जो शुद्धात्मा है उसका अनुभव ही निश्चय से शुद्ध 
सम्यग्दशन हैं, वही सर्वसमय हे, वही जिनशासन है,-ऐसा 
प्राचीन काल से जिन भगवंतों ने कहा हैं। सम्यग्ज्ञान व 
अब का बीज निमेल सम्यग्दशन हे-ऐसा बुधजनों ने 
कहा है | 


जिनवाणी के भेदरूप जो १४ पूब हैं वे अनादिकाल से सर्वक्ष 
परंपरा से चले आये हैं इसलिये प्राचीन हैं। आत्मस्वरूप को साध 
कर पूर्णता को प्राप्त करने वाले ओर उसका उपदेश देनेबाले 
तीथंकर अनादिकाल से सदेव होते ही आ रहे हैं और गणधर 
उनकी वाणी को झेल कर १२ अंग १४ पूष अनादि परंपरा से 
रचते आये हू, उसके द्वारा सन्त मुनि व धर्मात्मा छोग धर्म की 
धुरा रूप शुद्धात्मा को धारण करते हैं। देखो, यह १४ पबका सार 
दिखाया । शुद्ध आत्मा हो १४ पृथ का सार हे। मुनिवरों ने व 
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निकाल कर उसका पान किया, समस्त श्रतज्ञान के समुद्र का 
मन्थन करके शुद्धात्मारूप अमृत बाहर निकाला, शुद्ध चेतन्यरत्न 
प्राप्त किया । ऐसे शद्धात्मा की प्रतीत ही 'समय का सार! है 
वही ज्ञान का सार है । १४ पूष रूप जो सब श्रतज्ञान, उस 
ज्ञान का समुश्यसार! क्या है (-शुद्धात्मा का अनुभव करना ही 
सबज्ञान का सार है । 


अहो ! 2 को कट्दानी प्राचीनकाल से चली आ रही 
है, तीथकर से कहते आये हैं, गणधर उसे झेलते आये हैं, व 
सन्त धर्मात्मा लोग उसका अनुभव करते आये हैं और उपदेश 
में यही कहते आये हैं । ज्ञानियों, धर्मात्माओं, विचक्षण पुरुषों 
और मुमुक्षुओं को वह शुद्धात्मा ही जानने योग्य है। जिसने 
शुद्धात्मा को जाना उसने समस्त जिन शासन को जाना, जिन- 
शासन के सकल श्रुत का वह पारंगत हुआ | 


अब गाथा ३१३ में श्री तारणस्वामी यह बताते हैं कि 
सामायिक किसको कहते हैं 

सामाइय॑ च उत्त, अप्पा परमप्प सम्म संजुत्तं | 

समयति अथे सुद्धं साम्यं सामाइ्यं जान॑ ॥३१३॥ 

--झ्ानसमुथयसार । 

सम्यग्दशन पूषंक आत्मा को परमात्मा के समान जानना 
उसको सामायिक कहा जाता हैं, शद्भात्मा को जो साम्यरूप करे 
उसी को सामायिक समझो । पहिले तो सम्यग्दशन सहित हो 
आत्मा को परमात्मा के तुल्य जाने, “अप्पा परमप्पा सम॑! ऐसे 
स्वानुभव से अपने को परमात्मस्वरूप जाने ओर उसमें एकाग्रता 
से बीतराग भाव प्रगट करके आत्मा को समतारूप करे, उसको 
भगवान ने सामायिक कहा है | आत्मा को जाने बिना अकेले 
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शुभराग से दो घड़ी बेठा रहे, उसको तो भगवान सामायिक 
नहीं कहते, क्‍योंकि समताभाव की उसमें प्राप्ति नहीं है । 

गाथा ३१४ में कहते हैं कि-- 

ती अथे सुद्ध सुद्ध, सम सामाध्यं च स॑ सुद्ध । 

परिने सुद्ध ति अर्थ, परिनामं सुद्ध समय सुद्धं च ॥३१४॥ 

जहाँ रत्नन्नय धर्म का निश्चयनय से शुद्ध विचार हो, जहां 
समताभाव हो वही शुद्ध सामायिक है । जहां शुद्ध रत्लत्रयरूप 
परिणमन हो, जहां परिणाम शुद्ध हो वही सच्ची सामायिक है। 

समय अथांत्‌ आत्मा । शुद्धात्मा को जानकर उसका अनुभव 
करना इसी का नाम सामायिक है। “निश्चयरत्नत्रय शुद्ध आत्मा 
के अनुभव रूप ही एक गुद्ध परिणमन है, वही समताभावष है, 
वही आत्मा की शुद्धता है, वही सच्ची सामायिक है !' 

पुण्य-पाप दोनों ही विषम भाव हैं, उन दोनों से परे 
शुद्धात्मा की दृष्टि से धर्मों को जो समभाव प्रगटा है वही बीत- 
रागी सामायिक है। व्यवहार करते-करते निश्चय सामायिक हो 
जायगी ऐसा कोई कह्दे तो यहाँ उसका विरोध करते हैं कि शुद्धात्मा 
के अनुभव के विना सामायिक नहीं हो सकती | 

गाथा ३६५ में कहते हैं कि-- 

समरूष॑ सम दिट्ठ, सम सामाइयं च जिन उच्च. 

मन चवलं सुद्ध थिरं, अप्प सरूष॑ च सुद्ध सम सुद्धं ॥३१५॥ 

जहाँ समतामय रूप हो, जहां समतामय दृष्टि हो, जहां 
समभाव हो, वही जिनोक्त सामायिक है। जहां चंचक़ मन स्थिर 
दोकर शुद्धोपयोग में छीन हो ओर जहां शुद्ध समभाइकूप आत्म- 
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स्वरूप अनुभव में आबे वही सामायिक है। समतादृष्टि अर्थात्‌ 
वीतरागी स्वभाव की दृष्टिपूषक वीतरागी स्वरूप के अनुभव में 
लीनता से जहां शुद्धोपपोग हो-स्थिरता का समभाव हो, उसे 
जिनोक्तम भगवान ने सामायिक कहा है । ( बसे ही प्रोषध, 
रात्रिभोजन त्याग, ब्रद्माचये आदि का भी अध्यात्मशेली से वर्णन 
किया है) ब्रह्मचय प्रतिमा ब्रह्मस्वरूप हे जिसमें कि आत्मा परम त्मा- 
तुल्य शुद्ध ध्यान में आता है | ( देखिये गाथा ३९४ ) 


अब गुरु कैसे हों ब उनका उपदेश कैसा हो, यह बात बताते 
हुये श्री तारणस्वामी “उपदेश शुद्धसार' ग्रंथ में कहते हैं. कि-- 


गुरु उवएस च उत्तं सृक्ष्म परिणाम कम्म संषिपन | 
गुं च विमल सहावं, दशन मोहांध समल गुरुव॑ च ॥१८३॥ 


( इसके अतिरिक्त आगे पीछे भी अन्य गाधाओं में गुरु का 
स्वरूप दर्शाया है । ) 


गुरु महाराज ऐसा उपदेश देते हैं. कि जिससे सूक्ष्म अती- 
निद्रिय आत्मा की शुद्धोपयोग परिणति का ज्ञान हो जाय, और 
जिस परिणति में रमण करने से कर्मों का क्षय हो जाय । गुरु 
की आत्मा विमलस्वभावी हैं, मिथ्यात्वादि दोषों से रहित है, 
किन्तु मिथ्यादृष्टि लोग मोह से अन्ध होकर कुगुरु को गुरु मानते 
हैं। जो राग से धर्म मनावें, बाह्य क्रिया से या निमित्त वगैरह 
पर के आश्रय से धम मनावें, ऐसे जो उपदेश हैं वे कुगुरु के 
उपदेश हैं, और ऐसे कुगुरुओं की अनुमोदना करने बाला मोहांध 
जीव दुर्गति में, नरक-निगोद में जाता है, ऐसा गाथा १८८-८९- 
९० में श्री तारणरवामी ने कहा है । वल्लादि तिलतुषमात्र परिप्रह 
धारण करके जो अपने को मुनि मानता हे वह जीव दश्नश्रष्ट 
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होकर के निगोद में जाता है-ऐसा कथन “भअष्टप्राभ्ृत' में श्री 
कुन्दकुन्दाचायदेव ने किया है, उसी शेली से यहां श्री तारण- 
स्वामी ने कहा हे कि कुगुरुकी अनुमोदना करने बाला मिथ्या- 
दृष्टि जीव नरक-निगोद रूप दुर्गति में पढ़ता है । 


यहाँ तो कहते हैं कि गुरु वह है जो गुप्त आध्यात्मिक तत्व 
का उपदेश देते हैं | गुरु में ज्ञान-दशन की मुख्यता है । 


सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र तीनों ही सूक्ष्म परिणाम हैं, अतो- 
रिद्रय हैं, और वे शुद्धोपयोग परिणति हैं । ऐसे सूक्ष्म अती- 
न्द्रिय शुद्धोपयोग परिणाम जिससे प्रगर्टे ऐसा ही उपदेश गुरु 
देते हैं। और ऐसे सम्यग्दशनादि सूक्ष्म परिणाम से ही कम का 
नाश होता है । 


देखो, यह गुरु का उपदेश ! सम्यग्दशनादि सूक्ष्म परिणाम 
हैं. ब पुण्य-पाप के भाव स्थूछ परिणाम हैं। उन स्थूल परि- 
णामों के द्वारा कम का नाश नहीं होता। गुरु ऐसा उपदेश नहीं 
देते कि शुभराग से धर्म हो, गुरु तो ऐसा ही उपदेश बेते हैं, जो 
समझने में अतीन्द्रिय आत्मा की शुद्ध परिणति प्रगटे। समयसार 
( गा० १५४ ) में पुण्य-परिणाम को भी अत्यंत स्थूछ परिणाम 
कहा है, उसमें अतीन्द्रिय चेतन्य की शुद्धता नहीं हे, और न उसके 
द्वारा कमे का क्षय या संवर-निजरा भी होता है। सम्यग्दशनादि 
जो सूक्ष्म अतीन्द्रिय शुद्ध परिणति है उसमें रमणता से ही कमे 
का क्षय होता हे । राग-सन्मुख परिंणाम स्थूल है, भशुद्ध है, 
और शुद्धात्म-सन्मुख परिणाम शुद्ध है, सूक्ष्म है। सन्त गुरु धर्मा- 
त्माओं ने ऐसे सूक्ष्म परिणाम का ( सम्यग्दशन झ्ञान चारित्र का ) 
उपदेश दिया दे । निर्मल स्वभाव उनके अनुभव में आया है 
इससे वे गुरु स्थयं षिमछ-स्वभाषी हैं। जिसने चेतन्य स्थभाष का 
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अनुभव नहीं किया और रागादि अशुद्ध परिणाम से जिलने धमम 
माना वह समल गुरु हे, कुगुरु है, ओर ऐसे कुगुरु को गुरु 
माननेवारछा जीव मोह से अन्धा है । 

देखो, भगवान के उपदेश का शुद्धसार' क्या है ? कि सूक्ष्म 
अतीन्द्रिय शुद्ध परिणाम प्रगट करना, अथोत्‌ सम्यग्दशन-ज्ञान- 
चारित्र प्रगट करना यही उपदेश का सार हे । नियमसार ( गाथा 
२-३ ) में भी कहा है कि जिनबर शासन में शुद्ध रत्नन्नयरूप 
परम निरपेक्ष मांग का व उसके फलरूप स्वात्मोपलरब्धिस्वरूप 
मोक्ष का कथन किया हे। “नियम” अर्थात्‌ नियम से अवहय करने 
योग्य ऐसा रत्नन्नरय, यह मोक्षमाग है। शुद्ध रत्नत्नय को मोक्षमाग 
कहके उससे विपरीत ऐसे अशुद्ध व्यवहार का मोक्षमाग में से 
परिहार किया है। जो ऐसे शुद्ध रत्नन्नय-मा्ग का उपदेश दे वही 
गुरु सच्चा, जिनसे कम का बंधन हो ऐसे भाव को आदरणीय 
कहने बाला उपदेश सच्चा नहों | कम जीब को रोके ऐसा न 
कहे, किन्तु पुरुषाथ के द्वारा शुद्ध परिणाम से कर्म का नाश होना 
बतावे, वही सच्चा उपदेश है। मोक्षमाग से विपरीत सब भाव 
जिसके गल गये हैं-नष्ट हो गये हैं. ऐसे गुरु शुद्भाव का उपदेश देते 
हैं। शुद्धभाव शुद्ध आत्मस्वभाव के आश्रय से ही होता है, इससे 
श॒द्धात्सस्वभाव के सन्मुख होने का श्रीगुरु का उपदेश है। शुद्ध 
चेतन्यमूर्ति ज्ञान मैं हूँ' ऐसी सानुभव प्रतीति व ज्ञान की गुरु को 
मुख्यता है। रागादि से लाभ मानें ऐसा गुरु का ( धमोत्मा का ) 
रवभाव नहीं । स्वभाव का उत्साह छोड़कर परभाव का उत्साह 
आवे सो मिथ्यात्व का चिन्ह है। पंच महात्रतादि के श्युभराग 
हों भले, किन्तु गुरु उसे परभाव समझता हे, उसे वह धम नहीं 
मानता । छठवें गुणस्थान में महात्रत का शुभ विकल्प होता 
है लेकिन उसके कारण से कह्ढीं शुद्धोपयोग नहीं होता । महात्रत 
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के शुभराग के कारण से श॒द्भोपयोग हो-ऐसा जो माने उसको 
गुरु के स्वरूप की पहिचान नहीं हे, मुनि के स्वरूप की पहिचान 
नहीं है, व धर्म क्‍या है उसका भी उसको ज्ञान नहीं हे । राग 
को जो धरम माने उसका राग की ओर का उत्साह छूटता नहीं 
ओर वह स्वभाव की ओर झुकता नहीं हे । 

गुरु तो आत्मानुभव के मांग पर चलने वाले हैं. और उसी 
का उपदेश देने वाले हैं। सम्यग्ज्ञानरूपी दीपक से वे सारे लोक 
का स्वरूप प्रकाशित करते हैं । चारित्रवन्त गुरु बस्त्रादि के 
परिग्रह से रहित हैं और भीतर चेतन्य के ऊपर राग का भी 
आच्छादन नहीं, रागरूप वस्र छोड़कर उन्होंने शुद्भात्मा को व्यक्त- 
स्पष्ट किया है । 
गुरु सहाव सउत्तं, राग दोसंपि गारव॑ त्यक्तम्‌ । 
बानमई उबणएस, दंसनं मोहंध राय मय गुरुवम ॥१८६॥ 
गुरु च दर्सन महओ, गुरुं च ज्ञान चरन संयुत्तो । 
मिथ्या सल्य विम्॒क्कं, दसन मोहंध सलय गुरुष॑ च ॥१८७॥ 
दसेन मोह अदस, गुरु अगुरं च ज्ञान विज्ञानम्‌ | 
गुरं च गुन॑ नहिं पिच्छ॑, अगुरु अनुमोय दु्गए पत्तम्‌ ॥१८८॥ 
गुरुं च लष्य अलष्यं, अगुर॑ संसार सरनि उत्तं च | 
गुन दोस नवि जानई, देन मोहंध नरय वीयम्मि ॥१८९॥ 
गुरुं च पिपनिक रूव, अगुरं अभाव समल उत्तं च | 
तस्य गुन अनुमोयं, दसन मोहंध निगोय वासम्मि ॥१९०॥ 

( उपदेश शुद्धसार ) 
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१८६ वीं गाथा में श्री तारणस्वामी कहते हैं. कि-गुठ श्लानमय 
उपदैज्ञ देते हैं, “आत्मा ज्ञानस्वभावी है” ऐसा बताकर डसकी ओर 
झकने का उपदेश देते हैं, रागमय उपदेश नहीं देते, रागसे छाभ नहीं 
मनाते | ज्ञानस्वभावी आत्मा के श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र तीनों ज्ञानमय 
हैं, रागमय नहीं । ऐसे राग रहित श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र का जो उप- 
देश है बह्दी ज्ञानमय उपदेश है ओर ऐसा उपदेश. गुरु देते हैं। जो 
सरागी हों अर्थात्‌ राग से धम मनाते हों, ऐसे कुगुरु को गुरु मान 
करके आदर देने वाला जीव मोहान्ध हे । 

और भी कहते हैं कि गुरु वही है जो सम्यग्दशन का धारी 
हे, गुरु वही है जो सम्यग्ज्ञान व सम्यकचारित्र सहित है, जिसमें 
कोई मिथ्यात्व की शल्य नहीं हे । मिथ्यादृष्टि मिथ्यात्व-शल्य- 
धारी को गुरु मान लेता है। 'अगुरं अनुमोय दुग्गये पत्तम” कुगुरु 
की अनुमोदना से दुगगति होती है....बह मोहांध जीव नरक-निगोद 
में जाता है ( देखो गाथा १८७ से १५०) 


इस प्रकार गुरु का स्वरूप दिखाया, ओर वे कैसा उपदेश 
करते हैं यह दिखाया । अब ज्ञासत्र की बात दिखाते हैं । 


उपदेश शुद्धसार से+-- 
भ्रुतं च भ्रत उवबच्न॑ भ्रुतं च ज्ञान दंसण समम्गम्‌ । 
भ्रुतं च मग्ग उबएस, दर्शन मोहंध इशतं अनुमोयम्‌ ॥ १९१॥ 
भगवान की द्वादशांग वाणी से उत्पन्न श्ञाल्ष में ज्ञान-दशन 
सहित मोक्षमाग का उपदेश है । भगवान की वाणी से उत्पन्न 
हुए शास्त्र में परम निरपेक्ष बीतरागी मोक्षमाग का उपदेश है । 
भगवान ने मोक्षमागरूप से निश्चय रत्नत्नय को ही दिखाया है, 
उसकी जगह राग से मोक्षमाग होने की बात जो कहे वह ज्ञाख 
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भगवान के उपदेज्ञ का नहीं है किन्तु मिथ्यादृष्टि के द्वारा रचा 
हुआ वह कुशास्त्र है । मोहांध जीव ऐसे कुश्ञास्त्र का अनुमोदन 
करता हे । केसे हैं ये कुशास्त्र, कि संसार-मार्ग की पुष्टि करने 
वाले हैं। और भगवान के कहे हुये श्ञास्त्र तो मोक्षमागे का उप- 
देश देने वाले हैं। राग से धरम मनाकर राग की पुष्टि करावे 
सो तो विकथा है। अज्ञानी ऐसी विकथा को शास्त्र मानते हैं. किंतु 
वद्द शास्त्र नहीं, कुशाल्र हैं । 


आगे, ज्ञानसमुच्चयसार में जो शुद्ध सम्यग्दशन का स्वरूप 
दिखाया है उसमें गाथा ६१ में कहते हैं कि-- 


विश्व पूर्व च शुद्ध च, शुद्ध तत्व॑ सम॑ भर । 
शुद्ध ज्ञानं च चरणं च, लोकालोक॑ च लोकितं ॥६१॥ 
साम्यभावरूप शुद्ध आत्मतत्व की प्राप्ति यहो १४ पूर्षबों का 
सार है। सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप जो शुद्धात्मतत्व, यही 
९ (. (५ 
पूव अज्ञरूप स्व श्रुतज्ञान का सार है। निर्दोष १४ पूष छोका- 
लोक के स्वरूप का प्रकाशक है, उसमें साररूप शुद्ध आत्मा है । 


पंचास्तिकाय में कहा है कि बीतरागता ही शास्र का तालये 
है । भगवान परमेश्वर सवज्ञ परमात्मा के कहे हुये जो सब शाद्र 
९ हि ध्छै 
उसका तात्पय परमाथ से वीतरागता ही है, वीतरागता ही साक्षात्‌ 
मोक्षमा्ग है । 


स्वभाव के सन्मुख होना व परभाव से पराड्मुख होना, 
यही सब शास्त्रों का व भगवान की वाणी का तात्पय है। भगवान 
के कहे हुये चारों अनुयोगों में ऐसे बीतरागी तात्पय का ही 
उपदेश हे। राग के द्वारा कभी भी वीतरागता नहीं होती। राग 
का जो पोषण करे वह उपदेश भगवान का नहीं । 
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श्री तारणस्वामी ने अपने ज्ञाों में स्थाल स्थान कर अध्यात्म- 
शेली से देव-गुरु-शास्त्र का स्वरूप दिखाकर उनका आदर ब 
बहुमान किया है, उसी में सब व्यवहार आ जाता है, किन्तु 
मुख्य ( मूलभूत ) उपदेश शुद्ध आत्मा की सन्मुखता का है । 
१४ पू्ष का सार बीतरागता है | वीतरागता कहो या निम्वय 
सम्यग्दशन सम्यरक्ञान व सम्यकचारित्र, ये तीनों ही वीतराग हैं। 
उनको आराधना का ही उपदेश वीतराग मारे में दिया है। १४ 
पूब में अन्तिम पूर्व का नाम लोक बिन्दुसार' है । १४ पूव में 
लोकालोक सबका स्वरूप दिखाया, किन्तु उसमें सारभूत तो एक 
शुद्धात्मतत्व ही कद्दा है । सारभूत उस शुद्धात्मतत्व के ज्ञान के 
बिना सब निःसार व निष्फल है । 

सम्यर्दशन के बिना बाह्य क्रिया में जल गालन आदि में 
धर मानकर अज्ञानी रुक जाता है । श्री तारणस्वामों श्ञान- 
समुश्यसार की गाथा २९० में कहते हैं कि-- 

जल गालन उवएसं, प्रथम सम्प्तत्त सुद्ध भावस्स | 

चित्त सुद्ध गलंतं, पच्छिदो जले च गालम्मि ॥२९०॥ 

--ज्ञानसमुश्रयसार । 

श्रावक को पानी छानकर पीने का उपदेश है, परन्तु पहिले 
यह आवश्यक है कि उसके भावों में शुद्ध सम्यग्दशन हो, अपने 
चित्त को दोषों से हटाकर साफ करे, अथोत्‌ अपने चित्त को 
गालकर परभावों से प्रथक्‌ करे। ऐसी चित्तशुद्धि के साथ पानी 
छानकर पीवे। भेदज्ञानरूपी छन्ने से छानकर विभावों से प्रथक्‌ 
करके शुद्ध शांत चेतनन्‍्य-जछ का पान करे । सम्यक्त्वरूप शुद्ध 
भाव से चित्त को गालना-श्युद्ध करना यही परमार जल-गालन 
है । जिसने शुद्ध सम्यकत्व से छानकर विभावों को शुद्धात्मा में 
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से निकाल दिया है और शुद्ध चेतन्‍्य-रस को जो बेदते हैं. उसी 
को परमार्थ जल-गालन हे। बाहर के जल-गालन आदि क्रिया- 
काण्ड में ही धम समझकर रुक जाय, और भीतर में अपने 
चैतन्यजल को भेदज्ञानरूपी छन्ने से छानकर परभाव से प्रथक न 
करे तो उसे धम का लाभ नहीं होता । वह बाहर में जड़ की क्रिया 
का अभिमान करता है परन्तु अन्दर में तो मिथ्यात्वरूप मल से 
अनछने जल को ही वह पीता है । 


जिसने अपने चित्त में स्वभाव व राग दोनों को भेदश्ञान 
रूपी छन्ने से छानकर अछूग-अलछग नहीं किया उसने परमाथ से 
जलू-गालन नहीं किया, कक्‍्योंकि-- 


मन शुद्ध चित्त गलन॑, भाव शुद्ध च चेयना भाव॑ | 
चेयन सहित सुभावं, जल गालन तंपि जानेहि ॥२९१॥ 
“-शक्षानसमुथयसार | 


मनको शुद्ध रखना चित्त का जल-गालन है। शुद्ध भाव में 
रहकर चेतना का अनुभव करना, चेतना सहित सम्यकभाव में 
परिणमना, उसे परमार्थ जल-गालन समझो । स्व-सन्मुख होकर 
जिसने चेतन्य जल को शुद्ध किया ओर भमिथ्यात्वादि मैल को दूर 
किया उसने सच्ची शद्धि की। ऐसी भावशद्धि के बिना सब ही 
क्रियाकाण्ड व्यथ हैं। राग को चैतन्य में मिलाकर एकमेक रूप से 
जो अनुभवता है वह्द अनछना ही जल पीता है, ज्ञानजल को 
उसने छाना नहीं, ज्ञान-जल को बह मलिन ही अनुभवता है। 


समयसार गाथा ११ में भी जल का दृष्टांत देते हुए कहा है- 
जेसे, प्रबल कादव के|मिलने|से जिसका निमलभाव आच्छादित हो 
रहा है ऐसे जल को, जल ओर कादव का विवेक ( प्रथक्‍्करण ) 
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नहीं करने वाढे बहुत जन तो महिन ही अनुभवते हैं, किंतु 
विवेकी जन तो अपने ह।थ से कतकफल ( निमेली औषधि ) डाल- 
कर, कादंव रहित शुद्ध जल का अनुभव करते हैं, वेसे आत्मा का 
शुद्ध स्वभाव परभावरूप कादव से ढक रहा है, जिसको भेदज्ञान- 
रूपो विवेक नहीं है ओर जिसका चित्त व्यवहार में ही विमोहित है 
ऐसा अज्ञानी जन तो आत्मा को अशुद्ध अनुभवता है, परन्तु भूताथ- 
दर्शों सम्यग्दृष्टि-क्ञानी तो अपनी बुद्धि से, अपने पुरुषाथ से शुद्ध 
नय अनुसार बोध करके, आत्मा को शुद्ध ज्ञायक भावरूप अनु- 
भवता है । यह शुद्धनय अन्तर में स्वभाव ओर विभाव को 
छानने का छन्ना है । यदि सम्यरदशनादि भावश्युद्धि के सहित 
हो तब तो जल-गालन आदि के शुभ भाव को व्यवहार कहने 
में आ सकता है, परन्तु भावशुद्धि न करे तो निश्चय के बिना 
उसके क्रियाकाण्ड को व्यवहार भी नहों कहते, ओर वह करते 
करते कभी धर हो जायगा, ऐसा नहीं है । 


वैसे ही जलू-गालन की तरह रात्रिभोजन-त्याग के बारे 
में भी कहते हैं कि-- 


अनस्तमित उवणएस, पढमं सम्मत्ष चरन संजुत्त | 


जस्य न अस्त॑ दिट्ठ , तस्य न मिथ्यादि भावमप्पानं ॥ २९२॥। 
--ज्ञानसमुच्यसार । 


श्रावक को राच्रिभोजन-त्याग का उपदेश है। जिसमें सम्य- 
क्त्व सूय अस्त हो गया हे व अज्ञानरूपी रात्रि छा गई है, ऐसा 
जो मिथ्यात्वादि परभावों का भोजन वही परमाथ से रात्रि-भोजन 
है । ऐसे रात्रि-भोजन के महापाप के त्याग के अर्थ प्रथम तो 
श्रावक को सम्यग्दशन व अपने योग्य आचरणशुद्धि होना चाहिये |. 
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जिसकी आत्मा में सम्धग्दज नरूषी सूय झलक रहा है. उसे फर- 
भाषरूप रात्रि-भोजन का त्याग हे। ओर सम्यक्त्-सूय जिसका 
अस्त हो गया है उसकी आत्मा में सदंष रात्रि हो हे, इसलिये 
उसे तो सदेब रात्रि-भोजन ही है। इस प्रकार सश्ञी रात्ि-भोजन 
त्याग पडिमा सम्यग्दशन पूबेक ही होती हे । सम्यकत्व को शुद्धि 
के पश्चात्‌ ही सब प्रकार की शुद्धि होती है। 


गाथा २९३ में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि-- 


अप्पानं अप्पानं सुद्धप्पा भाव अमल परमप्पा | 
एवं जिनेहि भनियं, अनस्तमित त॑ पि जानेहि ॥२९३॥ 
--शानसमुश्यसार 


जो अपने श॒द्ध आत्मा को जानता है, ओर परमात्मस्वरूप 
के श्रद्धा-श्ञान अनुभव सहित है, ऐसे निमल भाव वाले जौव 
को रात्रि-भोजन का त्यागी जानो, ऐस्ता भगवान जिनेन्द्रदेव 
कहा है। व्यवहार में जो रात्रि-भोजन नहीं करता, और निश्चय 
से जिसकी आत्मा में अन्धकार नहीं, मिथ्यात्वरूपी रात्रि नहीं, 
जो ज्ञानसूय के प्रकाश में सदेव आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द 
का भोजन करते हैं, उसे रात्रि-भोजन का त्याग है । धमोत्मा 
निरन्तर सम्यग्दशनरूपी सूय के जगमगाते प्रकाश में चेतन्य के 
ध्यानरूप निर्दोष अहार करता है, उसे इन्द्रिय-रस का व रात्रि- 
भोजन का त्याग राग हे । राग के रस में जो लौन है उसकौ 
आत्मा में तो अज्ञानरूपी रात्रि ही है और वह सदैव रात्रि-भोजन 
ही करता है। परमात्मपना मेरी शक्ति के गर्भ में हे, उसमें अंतर- 
एकाप्रता के द्वारा मेरे में से हो परमाध्मपद व्यक्त होगा, ऐसी 
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प्रतीतिपूवक परभाव का त्याग होने पर, रात्रि-भोजनादि की वृत्ति 
छूट जाय उसका नाम रात्रिभोजनस््याग हे। भावशुद्धि रहित 
अकेली बाह्य क्रिया को भगवान ने व्यबहार नहीं कहा, भगवान 
ने वो मोक्षमार्ग में निश्चय सहित व्यबह्टार कद्दा है। निश्चस- 
भावशुद्धि के बिना ( सम्यग्दशनादि के बिना ) जीब चाहे जितना 
क्रियाकाण्ड या व्यवहार करे तो भी उसमें किंचितमात्र मोक्ष 
मार्ग नहीं है | सम्यरदशन जिसमें प्रधान है, मुख्य है, आगे है 
ऐसा मोक्षमाग भगवान ने कट्दा है । यह जानकर मोश्षार्थी को 
सतत्‌ प्रयत्न के द्वारा प्रथम सम्यग्दशन करना चाहिये | 
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2 छठवां प्रवचन 

|! [ वीर सं० २४८८ आख्िन शुक्ल २ ] 

है मोक्ष का साधक कहता है कि है भगवान ' हि 
ज। फू आप मेरे साथ चलो ! ये 
४ ह 5 
जा कर 






न ी। मा क्षमाग का मूल सम्यग्दशन है, सम्यग्दशन के 
हे स्य बिना ब्रत, तप आदि कोई धर्म-क्रिया यथार्थ 
06489 नहीं होती । अज्ञानी को बिना सम्यग्दर्शन के 
/बन्‍लअब्णन्‍०००.. ग्रत-तप आदि सब क्रियायें कष्ट ही हैं । 
थात श्री तारणस्वामी “श्री ज्ञानसमुश्रयसार' की ८८ बों गाथा में 
कहते हैं-- 
ज्ञानहीन॑ कृत येन व्रत तप क्रिया अनेकधा । 
कष्ट॑ निरो सहसे सोषि, मिथ्या विषय रज्षितं ॥८८।॥ 
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आत्मश्ञानमय श्र॒तज्ञान के बिना जो अनेक तरह के ब्रत- 
तप की क्रियायें करता हैं बह केबछ कष्ट को ही भोगता है, 
उसका परिणाम मिथ्या इन्द्रिय-बिषयों में रंजायमान हे, शुद्धात्मा 
में उसका परिणाम छगा नहीं है । 


जिसको आत्मज्ञान न होगा उसको अतीन्द्रिय आनंद का 
अनुभव न होगा । तब उसका सब चारित्र पालना, तप करना 
मोक्ष के लिये साधनभूत न होगा किन्तु मात्र कष्ट सहना होगा। 
सम्यग्दृष्टि तो आत्मा के आनंद में मग्न रहने की चेष्टा करता है। 


जिसको सम्यग्दशन नहीं, जिसको आत्मा के अतीन्द्रिय 
आनन्द की खबर नहीं, वह ब्रतादि शुभराग की क्रिया करता 
हुआ भी मात्र कष्ट को ही सहता है, आकुलता को ही बेदता है, 
चेतन्य की ज्ञान्ति का वेदन उसको नहीं हे | देखो ! यह बात 
पाँच सौ वर्ष पहिले श्री तारणस्वामी ने कही हे । सम्यग्दशन 
मूलभूत चीज है उसमें सम्पूर्ण आत्मा स्वीकार है, परन्तु छोगों 
को उसकी महिमा की खबर ही नहीं हे ओर वे बाहर के क्रिया- 
काण्ड में फँसे हुये हैं | यहाँ कहते है कि भाई ! तू सम्यग्दशन 
के बिना अकेले कष्ट को ही भोग रहा हे। जहां आत्मा का ज्ञान 
नहीं, जहां भावश्रत सम्यम्ज्ञान नहीं, वहां मन्द कषाय से चाहे 
जितना सहन करे तो भी ये सब सिफ कष्ट ही कष्ट हैं, वह 
मात्र राग में रंजायमान है। ज्ञान के बिना धम की क्रिया 
फेसी ! 

किसी ने बाहर में बख्र छोड़ा किन्तु अंतर में यदि अशुद्धता 
नहीं छोड़ी तो उसका वस्त्र का भी त्याग सच्चा नहीं | अंडज 
वखस्र कहने से हृदयरूपी कोष में भरे हुये जो अशुद्धभाव उनमें 
जिसको रसिकपन है बह वास्तव में अचेल नहीं किन्तु सचेल ही है । 
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बाहर में तो चेंज रोमज आदि सब प्रकार के बसों का जिसे 
परित्याग हो व अन्तर में मिथ्यात्व आदि अशुद्ध भावों का त्याग 
हो वहीं मुनि दशा होती हे । 
गाथा ३८३-३८४-३८५ में श्री तारणस्थामी ज्ञानसमुच्चय- 
सार में कहते हैं कि-- 
गुन छृत मेय विज्ञान, ज्ञान सह्ावेन संजुत्त धुव निश्व॑ । 
मूलगुन स॑ सुद्धं, उत्तर गुन धरइ निम्मलं विमल॑ ॥३८३॥ 
उत्तर ऊर्ध सहावं, ऊर्ध सहाव विमल निम्मलं सहसा | 
सुद्ध सहाव॑ विच्छदि, उत्तरगुन धरंति सुद्ध स सहावं |।३८४॥ 
मूल उत्तर संसुद्धं, सुद्धं सम्मत्त सुद्ध तव यरन॑ । 
तिक्ु॑ चेल सहावं, सुद्धं सम्मत्त धरन संसुद्धं ॥॥३८४॥ 
ज्ञानस्वरूप शुद्ध आत्मा का अनुभव जिस उपयोग से हो 
उसको धारण करना वह निश्चय से मूलगुण हे, ओर पीछे उसी 
शुद्ध आत्मा के विशेष ध्यान से रागादि दोषों का नाश करके अति 
निर्मेहता को धारण करना और उसको उत्तरोत्तर बढ़ाना यही 
उत्तर गुण है । 
धम का मूल सम्यग्दशन है । पहिले सम्यग्दशन प्रगट करना 
यही धमोत्मा का मूलगुण हे। और ऐसे मूल्गुण के साथ आगे 
बढ़कर श्रष्ठ आत्मस्वभाष को प्राप्त करना, केवलक्ञान प्रगट करना 
यह उत्तर गुण है । मूलगुण के बिना उत्तर गुण नहीं होते । 
जहां सम्यग्दशन रूपी मूलगुण नहीं होते बहां चारित्र गुण नहीं 
हो सकता । 
भ्र॒तज्ञान के द्वारा आत्मा व अनात्मा का भेदज्ञान करके 
इृथ्यट्टच्टि से आत्मा को परमात्मा के समान अनुभव में लाना 
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ओर शुद्ध परिणति प्रगट करना, यही मोक्षरूपी महाफल का देने 
बाला जो आत्मधमरूपी वृक्ष उसका मूल है । 

उसका ही यथाथ साधुपना है कि जो निश्चय शुद्ध सम्यग्दशन 
का धारक है, जिसका मूलगुण व उत्तरगुण ( अथोत्‌ दशन व 
चारित्र ) शुद्ध है, शुद्धात्म-रमणतारूप आत्मतपन ( आत्मशुद्धि 
की उप्रता, चेतन्य का प्रतपन ) ही जिसका तप है ओर परभाव- 
रूप बस्र-परिधान के त्यागरूप जिसका स्वभाव हे । 

समताभावरूप परिणमन ही मोक्ष का साधन हे । देखो ! 
अपना साधन अपने में ही हे। आत्मा के बंध का व मोक्ष का 
साधन आत्मा में ही है, बाहर में करण या साधन नहीं है । आत्मा 
को अपना शुद्ध या अहृद्ध भाव ही अपने मोक्ष का या बंध का 
साधन है। भगवान की वाणी में ऐसा ही कारण दिखाया है 
कि अंतरंग में सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्ररूप जो समभाव है यही 
साधन है । 

'समल पाहुड़' भाग २ ( पृष्ठ ३८५ से ३९६) में कहते हैं कि 
जो अनन्त गुण के धारी हैं, जो कमंविजयी हैं. ओर जिसका पद 
बिजयरूप हे ऐसे जिनपद की जय हो “जय हो ! जिस पद के 
धारक जिनेन्द्रदेव ने कर्मों को सदेव के लिये जीत लिया हे, ओर 
जिस जिनपद से अब कभी भी पतन होने का नहीं ऐसा यह जिन- 
पद जयबन्त रहो। भव्य-जीवों को ही जो प्रगट होता है ऐसा 
अनन्त अविनाशी शुद्ध पद जयवन्त रहे | 

ऐसा जयवन्त जिनपद केसे प्रगटे ? क्‍या हे उसका साधन 
तो कहते हैं कि, शुद्धात्मा के अनुभवरूप साधन से वह जिनपद 
प्रगटता है। जब अन्तर में स्वानुभव से सम्यग्दहोन-ज्ञान-चारित्र 
का प्रकाश करे तत्र ऐसा जिनपद्‌ प्रतटे | शुद्धोपयोग के प्रताप से 
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जिनपद प्रगटता है। इस प्रकार स्वानुभवरूप शुद्धोपयोग ही जिन- 
पद का साधन है, बही कारण है। 

ज्ञानसूय का प्रकाश होने पर आत्मा समता-रस में मग्न 
होता है। श्ञानसूय का उदय समभावरुप है, उसमें रागद्वंष नहीं । 
ऐसे समभावी ज्ञानसूये का अभ्यास ही मोक्ष का साधन है। 
रत्नत्रय गर्सित स्वानुभव ही अहंत पद का साधक है। आत्मारूपी 
कमल का अनुभव ही स्व-चारित्र है ओर वही जिनपद का साधन 
है। आत्मा का साधन आत्मारुप ही होता है। ऐसे साधन के 
अभ्यास से आत्मा स्वयं ज्ञिन हो जाता है, अन्य कोई रागादिभाव 
साधन नहीं है| एक ही प्रकार का साधन है । भयरहित ज्ञान-दहन- 
स्वभाव का अनुभव यही एक साधन है। शुद्धात्मा में रमणता से 
साम्यभाव होता है, यही मेक्ष का साधन है। श्री तारणस्वामी 
कहते हैं कि अहो ! ऐसे स्वभाव साधन से अनन्त ज्ञान दहन 
आनन्द सहित जो चेतन्य कमछ खिला उसकी जय हो ! 


देखिये ...यह साधन ! यही मोक्ष का सुन्दर साधन है, यही 
उत्तम करण है, यही भगवान के उपदेश का अक हे--सार है । 
कितनी स्पष्ट बात कही हे ! इसमें शुभराग को या बाहर की 
क्रिया को साधन मानने को बात ही कहाँ ? 

हितकारी करना उसका नाम करण!। क्‍या राग या व्यव- 
हार का आश्रय हितकारी है (--नहीं; तो राग या व्यवद्दार करण 
नहीं है । शुद्धात्मा का अनुभव ही हितकारी है, वही मोक्ष का 
सहकारी है, बह आनन्दमय हे, वह शुद्ध है, वही सच्चा करण, 
सच्चा कतंव्य व सच्चा साधन है । यहां प्रमोद से कहते हैं कि 
ऐसा आत्मा व ऐसा साधन जयरूप हो...विजय-रूप हो....। 


शुद्धात्मा का स्वानुभव ही भगवान की दिव्य-बाणी का सार 
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है, इसलिये कहा हैं कि जहाँ स्वानुभव किया वहां आत्मा में दिव्य- 
वाणी का प्रकाश हुआ, ओर चेतन्य का अनहदनाद प्रगटा। आत्म- 
कमल में लीन होना यही मोक्ष का सुंदर साधन है, ऐसे आत्मिक 
साधन से परम हित का उदय होता है। ऐसा अनुभव ही योग्य 
बस्तु का अनुभव है। राग का अनुभव तो मोक्ष के लिये अयोग्य 
है। आत्मा का शुद्ध परिणमन ही मोक्ष का साधन है, दूसरा कोई 
साधन कद्टना, यह तो मात्र उपचार हे, वास्तबिक नहीं । 


व्यवहा रनय अभूताथ है और शुद्धनय भूताथ है, भूताथ के 
आश्रय से ही सम्यग्दशन-ज्लान-चारित्र होता है। यह बात श्री 
कुन्दकुन्दस्वामी ने समयसार की ११ बीं गाथा में कही है, उसमें 
यह सब स्पष्ट होता है-- 


बवहारो$भूयत्थो भृयत्थो देसिदो दु सुद्ध णयो । 
भूयत्य मस्सिदों खलु सम्माइ्ट्टी हवह जीवों ॥११॥ 


अहो ! हजारों शञा्तरों के मूल इस एक गाथा में भरे हैं। 
आचायदेव ने इस गाथा में सारे शासन का मूल रहस्य भर 


दिया है । 


यहाँ श्री तारणस्वामी कहते हैं कि अहो, अतुछ-बलरूधारी इस 
आत्मा की जय हो....कि जिसके अनुभव की सहायता से आत्म- 
कमल प्रफुल्लित होता हे-केवलज्ञान खिल जाता है। जैसे प्रवचन- 
सार गाथा ९२ में अम्रतचन्द्राचायेदेव ने प्रमोद से जयकार किया 
है कि-“जयबंत वर्तों स्याद्वादमुद्रित जनेन्द्र शब्दत्रह्म,” जयबंत 
वर्तो, यह आत्मतत्व की उपलब्धि, ओर जयबंत वर्तो, यह परम 
बीतराग चारिन्ररूप शुद्धोपपोग कि जिसके प्रसाद स यह आत्मा 
स्वयमेव धर्म हुआ, बेस ही यहां श्री तारणस्वामी मे प्रमोद से . 
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जयकार किया है कि-अतुल बलधारी आत्मा की जय हो कि 
जिसके अनुभव को सद्दायता से आत्मकमल प्रफुल्लित होता है। 


शुक्षोपयोग हिंतकारी है ओर वही मोक्ष का साधक हे । मो 
में जाते हुये सहकारी कोन ? साथीदार कौन ? कि श्षुद्धात्मा की 
वीतराग परिणति ही मोक्ष में जाने वाले मुमुक्ष की सहकारी व 
साथीदार हैँं। राग साथीदार नहीं, वह तो विरोधी है। 


शुद्धभावधारी ज्ञानसूय के प्रकाश से ही आत्मकमल का 
विकास होता है । आत्मज्ञान की सहायता से ही हंस के समान 
निर्मेल जिनपद प्रगट होता हे। शुद्ध-ज्ञान ही जिनपद का साधन 
है, राग या बाह्मक्रिया साधन नहीं हे । 


सम्यग्दशंन व सम्यगज्ञान महा-हितकारी हैं, उनके द्वारा 
साम्यभाव होकर कर्म खिर जाते हैं, और कमेशून्य निर्विकल्प 
दशा प्रगट होतो है| ज्ञान के अभ्यास से सिद्धपद प्रगटता है। 
राग का अभ्यास नहीं किन्तु ज्ञान का ही अभ्यास मोक्ष का 
साधन है । समयसार ( कलश १४३ ) में भी कहते हैं कि 'कल- 
यितुं बततां सततं जगत' अथोत्‌ यह ज्ञानस्वरूप पद्‌ कर्म से 
अप्राप्य है, ओर सहज ज्ञान को कला से सुलभ है, इसलिये निञ- 
ज्ञान को कठा के बढ से इस पद को अभ्यास करने का जगत 
स्रतत्‌ प्रयल्न करे । 


इस प्रकार डनतीस गाथाओं के द्वारा श्री तारणस्वामी ने 
निश्चयरत्नत्रयम की एकतारूप शुद्धोपयोग का मनन किया है । 
शुद्धोपयोग हो मोक्षमाग है, यह भाव सम्यग्दष्टि को प्रगठता है 
ओर उसके अभ्यास से भाषों को उत्पत्ति होती जाती है, अनु- 
क्रम से मुनि दक्षा प्रगट करके, क्षपकर्रंणी चढ़कर, घातोय कर्मों 
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का क्षय कर अरिहन्त हो जाता है, और बाद में सथ कर्मों का 
क्षय करके सिद्ध हो जाता हे । 
इसलिये मुमुक्ष॒ जीवों को उचित हे कि सर्व चिन्ताओं को 
छोड़कर एक शुद्धात्मा का ही अनुभव करें | 
% ५ 4 


जो जीव पुण्य से शुभराग से आत्म-5प्ति होने की बात 
मानता है उसको पुण्य का लोभ है, ओर वही अनम्तानुत्रंधी लोभ 
है । 'ज्ञानसमुशयसार' गाथा १२४ में कहते हैं-- 


लोभ॑पुण्याथे जेन, परिणाम तिष्ठते सदा । 
अन॑ंतान लोभ सद्भाव, त्यक्तते शुद्ध रृष्टितं ॥१२४॥ 


जिसके अन्तर में सदेब पुण्य की प्राप्ति का लोभ-भाव 
रहता है उसके अनन्तानुबंधी छोभ प्रगट है। सम्यम्द्ष्टि धमोत्मा 
शुद्धात्मा की दृष्टि से पुण्य के लोभ को भी छोड़ देते हैं। समकिती 
को पुण्यभाव हो भले, किन्तु उसको रूचि नहों, भावना नहीं, 
भाषना तो शुद्ध आत्मा की ही है। 


'ममलपाहुड' में श्री तारणस्वामी ने ११ श्छोक को एक उम्ाहों 
फूलना' बनाई है, उसमें एक सम्यग्टष्टि सिद्धनति पाने की व 
मोक्ष में जाने की भावना करता है, ओर साथ में श्री अरिहन्त 
भगवान की भक्ति भी करता है, वह ऐसी भावना भाता है कि 
है भगवान |! जब तक मैं मोक्षपुरी में न पहुँच तथ तक आप 
मेरे साथ है साथ चलो | मोक्ष की ओर चरूते-चक्कते खाबक 
ने अपनी आत्मा में सिद्ध भगवान को स्थापित किया हे, इससे 
सिद्ध भगवान उसके साथ ही साथ हैं। है भगवान ! मोध्न होने 
तक आप मेरे साथ ही रहो अथोद्‌ आपके उपदेश का अवलंबन 
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व आपके स्वरूप का चिंतन बना रह, जिससे बीच में भंग हुये 
बिना ही मैं अपनी उन्नति करता हुआ मोक्षपुरी में चछा जाऊँ 
बीच में कहीं भी पीछे न हट । वह साधक सिद्धपुरी को ही 
अपना देश कहता है, सिद्धपयोय को ही अपना भेष समझता है, 
सिद्धि-सुख को अपनी शय्या समझता हे | इस प्रकार तारण- 
स्वामी ने इस फूलना के द्वारा प्रेरणा की हे कि रे जीव ! तू 
निश्चित होकर सिद्ध जसे तेरे शुद्धात्मा के अनुभव का अभ्यास 
कर, इसी स्वानुभवरूप जहाज पर चढकर तू मोक्षद्वीप में 


पहुँचेगा । 
फूलना--- 


चलि चलहुं न हो जिनवर स्वामी अपनेउ देसा, 

उब उबनो हो विंद कमल रस मिलन सहेसा | 

चलि चलह न हो जिनवर स्वामी अपनेउ मेषा, 

तुम लखहुन हो इृष्ट उवन पो उवन उबएसा । 
चलि चलहुँ न हो जिनवर स्वामी मिलन सहेसा, 
त॑ मिलिहों हो मिलन विली जिन नाथ उबएसा । 
चलि चलहुन हो जिनवर स्वामी अपनेउ सेजां, 
सिंहासन हो प्रषम सहियो जे जे जिनेसा | 
चलि चलहुँन हो जिनवर स्वामी अपनेठ साथा, 
सह कारह हो स्थान सुय॑ सुह् मिलन सहेसा । 
त॑ तारन हो तरन सहावे तरन उबएसा, 
त॑ दिप्ति हि दिष्टि सब्द पिउ मुक्ति सहेसा | 


( ममलपाहुड़ भाग २ ए० १५५-१५६ ) 
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इसमें मोक्ष का साधक भव्यजीव श्री अरहन्त भक्ति में मग्न 
होकर कहता है कि हे जिनेन्द्र ! क्या आप हमारे साथ अपने 
मोक्षरूपी देश में न चलोगे ? मुक्ति के मिलने के लिये मेरे हृदय 
में आत्मकमल के रस का अनुभव प्रगट हुआ है। मुझे श्री जिनेन्द्र 
भगवान का ऐसा उपदेश मिला है क्रि मैं चेतन्‍्य सूर्य का अनुभव 
करूँ और वीतरागभाव को श्रगट करूँ | उस हितकारी सहायक 
भाव से यह जीब मुक्तिपुरी में प्रवेश करता है । 


साधक कहता है, चढि चलहु!...हे भगवान्‌ ! चलो........ 
चलो ! में सिद्धपर का साधन करके मोक्ष में आ रहा हूँ, तो है 
भगवन ! अपने मोक्ष देश में आप भी क्‍या मेरे साथ नहीं 
चलोगे ! 'चलि ...चलहु, चछो आओ, चलो मेरे साथ चलो ! है 
भगवान ! निज्अ-स्वरूप के रवदेश में आप मेरे साथ चलो ! 


देखो तो सही, कितनी सुन्दर भावपूण रचना की है । 


जैसे प्रवचनसार के मंगलाचरण में आचायदेव में मोश्ष- 
लक्ष्मी के स्वयंवर के समान जो दीक्षा का उत्सव, उसमें सभी 
परमेष्ठी भगवन्तों को बुलाकर अपने अन्तर में पधराये हैं, अपने 
ज्ञान में पंचपरमेष्ठी को साक्षात्‌ उपस्थित रखकर चारित्रदज्ञा 
को साधते हैं, मोक्षदशा का स्वयंवर करते हैं। बेसे यहां श्री 
तारणस्वामी ने भी उसी शेली से फूलना की रचना को है। ओ 
भगवान ! चलो.. ...मेरे साथ में चढो, मोक्षपुरी की ओर जाते 
हुये मेरे साथ ही आप रहो। अहो! जहां पंचपरमेष्ठी का साथ 
मिला वहाँ मोश्षदरशा में विप्न नहीं हो सकता | प्रभो, चेतन्य 
का मोक्षदशा के साथ ब्याह हो रहा है उसके मण्डप में आपको 
बुलाया है । जसे ब्याह ( छग्न ) प्रसज्ञ पर बड़े-बड़े लोगों को 
साथ में रखते हें-इस हेतु से कि कहीं कन्या पक्ष की ओर से 
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कोई गढ़बड़ी न हो जाय, वेसे यहां साधक जीब चंतन्य की छग्न 
में श्रेष्ठ ऐसे अनन्त तीथंकर सिद्ध भगवन्तों को अपने साथ में- 
पास में हृदय में रखकर मोश्ष के साधने को चला हे, अब उसकी 
मोक्षदशा रुकने वाली नहीं, वह पीछे हटने बाला नहीं, अप्रति- 
हतभाव से मोक्षदशा लेकर के रहेगा । 

है भगवान |! क्‍या आप मेरे साथ निज्रभेष में नहीं चलोगे 
हमारा निजभेष तो सिद्ध महाराज के समान है (-'सिद्ध समान 
सदा पद मेरो”) हे भगवान ! आप मेरे साथ मिलकर मुक्तिपुरी 
में चलो.......जब तक मोक्ष के पास न पहुँचूँ तब तक मैं आपका 
साथ--आपकी भक्ति व आपके स्वरूप का ध्यान छोड़ने वाला 
नहीं । साधक कहता है-मेरी शणय्या सिद्ध पर्याय है, उसी में 
आत्मा अनन्तकाल तक परम आनन्द सहित विश्राम करता है 
बहाँ पर आत्मा के शुद्ध अतीन्द्रिय सूद्षम प्रदेशों का सिंहासन है 
विजय का आसन है, है जिनेन्द्र भगवान ! ऐसी सिद्धशय्या में 
क्या आप मेरे साथ नहीं चलोगे ! हे भगवान ! मुक्तिपुरी में 
जाने को आप मेरे सहकारी हो । प्रभो ! में सिद्ध भगवान के 
पास जा रहा हूँ, मेरे साथ आप भी सिद्धपुरी में चलिये | प्रभो ! 
मोक्षपंथ में आप मेरे साथंवाह हो....मोक्ष में जाने को आप मेरे 
साथीदार हो...आप मेरे साथ ही रहो, हमें आपका ही साथ 
है, अन्य किसी का नहीं, राग का भी साथ नहीं। समयसार में 
बंदित्ति सन्‍्व सिद्ध कहकर आत्मा में सिद्ध भगवन्तों को लाकर 
के साधक दशा का प्रारम्भ किया है, इस प्रकार अपू्ब मांगलिक 
किया हे । उसी के अनुसार श्री तारणरबामी ने भी यहाँ वेसी 
ही झोली अपनाई है । 

वे सिद्ध भगवन्त “तारण-तरण” स्वरूप हैँ, जो उनका ध्यान 
फरते हैं वे भव-समुद्र से तिर जाते हैं, और वे रवयं भी भव-समुद्र 


[ ६९ ] 


से तिर गये हैं इसलिये वे 'तारण-तरण' हैं। और बे अपने शुद्ध 
स्वभाव के द्वारा जोबों को भवसागर से तिरने को सूचित कर 
रहे हैं, ऐसे शुद्धात्मा में दृष्टि करना यही भवसमुद्र से तिरने का 
जहाज है, उसके द्वारा भव्यजीब -मुक्तिपुरी में प्रवेश करते हैं। 


'ज्ञानसमुश्यसार” गाथा ६२ में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि- 
लोकित॑ शुद्ध तत्व॑ च, शुद्ध ध्यान समागमं । 
विश्वलोक॑ति अथ च, आत्मनं परमात्मनं ॥६२॥ 


१४ पूष में शुद्ध-तत्व दिखाया है, शुद्धध्यान की प्राप्ति का 
उपाय दिखाया है, व सवलोक का स्वरूप, रत्नन्नय धर्म का स्वरूप 
ओर आत्मा तथा परमात्मा का स्वरूप दिखाया है। १४ पूब में 
कौन-सी बात आई -अर्थात्‌ १४ पूब का परमाथ क्या है ! १४ 
पूव में शुद्धात्मतत्व दिखाया है, शुद्धात्मा ही १४ पूव का सार 
हे । निश्चय सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप जो शुद्ध मोक्षमाग, व 
परमाथ स्वरूप शुद्धात्मा वही १४ पूव का सार है। श्र में उपा- 
दान-निमित्त, निश्चय-व्यवहार, शुद्धता-अशुद्धता इत्यादि सबका 
कथन है, किन्तु उन सब॒का सार तो यही है कि शुद्वात्मा के 
सन्मुख होकर के उसका अनुभव करना निम्चय-व्यवहार, उपा- 
दान-निमित्त आदि सबका स्पष्टीकरण इसमें समा जाता है । 
सत्समागम से ऐसा मार्ग सुनना सो व्यवहार है। 


१४ पूव में अस्ति-नास्ति प्रबाद' नाम का एक पूर्ब यहाँ 
अस्ति-नास्ति का कथन करते हुये गाथा ६३-६४ में कहते हैं. कि-- 
अस्तित्व॑ अस्ति शुद्ध च, आत्मनः परमात्मनः । 
परमात्मा परम॑ शुद्धं, अप्पा परमप्प सम॑ बुधे। ॥६३॥ 


० 
कर 


नास्ति थाति कर्माणः नास्ति शल्यं च रागयं । 
छः | । [ 0 4 
दोष॑नास्ति मं युक्त, नास्ति वुश्चान दशनं ॥६४॥ 


आत्मा का व परमात्म। का शुद्ध स्वाभाविक अस्तित्व सदैव 
बना रहता है, परमात्मा का व इस आत्मा का सबका शुद्ध 
अस्तित्वभाव एक-सा है। आत्मा का अस्तित्व निश्चय से परमात्मा 
के समान है ऐसा बुद्धिमानों ने कहा है। दे जीब ! तू अंतर में 
तेरे शुद्ध अस्तित्व के ऊपर दृष्टि कर, उसमें उपयोग को लगा 
कर ध्यानकर, यही १४ पूर्वों का सार है । 

ऐसे शुद्ध परमात्मा में व अपने आत्मा के गुद्धत्वभाष में 
घाति कर्मों की नास्ति है, तीन शल्यों की नास्ति है, रागद्रंष की 
नास्ति है, सब मल का अभाव है, तथा कुन्नान-कुदशन की भी 
नास्ति है। साधक जीव ऐसे परमात्मस्वरूप से अपनी आत्मा को 
पहिचान करके उसकी भावना करता है । 


“जिन सोही है आत्मा अन्य होई सो कम । 
ये ही वचन से समझ ले जिन प्रवचन का मर्म” ॥ 
( -श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 
भगवान अरहंत परमात्मा में १८ महादोष का अभाव है, 
क्षुधा, ठषा, जरा, मरण, जन्म, रोग, भय, गये, राग, द्वेष, मोह, 
चिन्ता, खेद, स्वेद, निद्रा, आश्रय, मद व अरति--ये १८ दोष 
अरहंतदेव में नहीं होते, एवं उनको फिसी प्रकार की श्ञारीरिफ 
या मानसिक मलिनता भी नहीं होती, मिश्याज्ञान या मिथ्या 
उपदेश भी नहीं होता । ऐसे सबज्ञ परमात्मा ही आप्त हैं। 
इस आत्मा में भी सवज्ञ परमात्मा जेसी ही शक्ति है । 
परमात्मपना आत्मा की शक्ति के गभ में रहा हे, उस शक्ति के 


[९१] 


बीज को चतन्य की रुचि के द्वारा पुष्ट करने से, उसमें से फेवल- 
ज्ञान का बढ़ा फल पकता है । पहिले ऐसे सवज्ञ स्वभाव की 
पहिचान व प्रतीति करना यही सच्चा जीवन हे । 


श्रावकाचार” गाथा २९६ में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि-- 
सम्यक्त्व॑ यस्य न साधंते, असाध्य॑ ब्रत संजमं । 
ते नरा मिथ्या भावेन जीव॑ंतोषपि म्ृता इव ॥२१६॥ 


जो जीव सम्यग्दशन को नहीं साधता है उसको ब्रत, संयम 
भी असाध्य हैं। मिथ्याभाव के कारण वह जीता हुआ भी मृतक 
के ही समान है | अष्ट प्राभ्वत में भी आचायदेव ने मिथ्या- 
दृष्टि को चल सब' ( चलता-फिरता शव ) कहा है.-। 


चेतन्य भावप्राण से जीना यही आत्मा का जीवत्व है, ऐसे 
चेतन्यस्वभाव का जिसे भान नहीं है ओर राग को ही आत्मा 
का जीवन मानता हे वह चेतन्य के जीवन से रहित है, सम्य- 
ग्दशन को वह नहीं साधता, इसलिये वह असाध्य है, मृतक है। 
जेसे मृतक कलेवर का जीवन किसी भी उपाय से साध्य नहीं 
हो सकता, वह असाध्य है, ओर उसको जिलाने का सब ही उप- 
चार निष्फल है, वैसे सम्यग्दशन रहित जीव भी शुद्धात्मा के 
साध्य से रहित असाध्य है, जोबन रहित है, उसके ब्रतादि सब 
उपचार निष्फल हैं, उसकी सव क्रियायें निष्फछ हैं, सम्यग्दशन- 
रूपी जीव ही जिसमें से निकल गया है वहां पर ब्रत, तप आदि 
तो खाली मृतकके समान हैं, चेतन्‍्य का आनन्द्मय जीवन उसमें 
नहीं है । सम्यक्त्व के ब्रिना चाहे जितना चारित्र पालन करे तो 
भी वह सब बिना इकाई के शून्य की तरह निष्फल है । 


[ ६२ ] 


'सम्यकक्‍त्व युत नरयम्मि सम्यकत्व हीनो न च क्रिया | 
सम्पवल घुक्ति मार्गस्य, हीनो सम्यकू निगोदयं ॥२१८॥ 
( तारन-तरन शभ्रावकाचार ) 
कदाचित नरक में हो तो भी, सम्यक्त्व सहित जीव प्रञ्मंस- 
नीय है, किन्तु सम्यक्त्व-हीन जीव की कोई भी क्रिया यथाथ 


नहीं होती, सम्यक्त्व की आराधना मुक्तिमाग है, और सम्यकत्व 
का विराधक जीव निगोद में जाता है । 


योगसार में भी कहा है कि--सम्यक्व सहित तो नरक 
वास भी भला है, ओर मिथ्यात्व सहित स्वगंवास भी भला नहीं । 
देखिये, यह सम्यक्त्व की महिमा, आचाय समन्‍न्तभद्रस्वामी कहते 


सम्पण्दशन सम्पन्न मपि मातंग देहजं | 
देवा देवं विदुर्भस्‍्म गूहांगारान्तरौज सम्‌ ॥२८०॥ 
( रत्नकरण्ड श्रावकाचार ) 
भले ही चाण्डाल देह में हो किन्तु जो सम्यग्दझ्नन सहित 
है उसको भगवान ने देव समान कहा है, और वह भस्म से ढं के 
हुये तेजस्वी अंगारे के समान है, देह के भीतर उसका चैतन्य- 
तेज झलक रहा हे । ओर भी कहा है कि-- 
गृहस्थोी मोक्ष मार्गस्थो निर्मोह्दो नेव मोहबान । 
अनगारो ग्रूही भ्रेयान्‌ निर्मोहो मोहिनों घुने। ॥३३॥ 
( रत्तकरण्ड श्रावकाचार ) 


मिथ्यादृष्टि मुनि से सम्यम्टष्टि गृहस्थ श्रेष्ठ है, निर्मोही 
तो मोक्षमाग में स्थित हे, किन्तु मोहवान मुनि मोक्षमाग में नहीं 


[ ६३ ] 


है, बह तो संसार-मार्ग में ही है । प्रवचनसार में उसको संसार- 
तत्व कहा है । 


इन सब श्ञासत्रों की शेली के अनुसार श्री तारणस्वामी ने 
यह बात सादी झली में लिखी हे | राजा श्रेणिक ने पहिले 
मिथ्यात्व अवस्था में मुनि की विराधना करके नरक का आयुध्य 
बाँधा, बाद में उसने सम्यग्दशन पाया और भगवान महावीर के 
के समवसरण में उसको क्षायिक सम्यक्त्व हुआ, आयुष्यबंध के 
कारण बह नरक में गया, किन्तु सम्यग्दशन सहित । इसी सम्य- 
क्त्व के प्रताप से वह इस भरतक्षेत्र का प्रथम तीथंकर होगा, 
इन्द्र आकर उनके चरणों का पूजन करेंगे। इस प्रकार जो सम्य- 
क्स्व सहित है बह प्रशंसनीय हे । सम्यक्त्व के बिना कोई भी 
क्रिया प्रश्यंसनीय नहीं, सच्ची नहीं । 


सम्यक्त्व की आराधना यह युक्ति का मार्ग हे । 
सम्यक्त्व की विराधना यह निगोद का मार्ग है ॥ 


गाथा २१९ में कहते हैं कि-- 
सम्यक्लयुत पात्रस्य ते उत्तम सदा बुधे) । 
हीनो सम्यक कुलीनस्प अक्ुली अपात्र उच्यते ॥२१९॥ 


जो पात्र सम्यग्दशन सहित है. उसको बुधजनों ने सदा उत्तम 
पात्र फहा है, और उत्तम कुछ वाला होने पर भी जो सम्यक्त्व- 
हीन है उसे अकुलोन व अपात्र कहा है । अरे, पशु-पक्षी भी, 
जिनके पास सम्यक्त्व-रत्न है वे श्रेष्ठ हैं, उत्तम हैं, माननीय हैं, वे 
मोक्षमार्गी हैं। ओर बड़े-बड़े राजा-महाराजा या देव भी यदि 
सम्यक्त्व रहित हों तो वे अपात्र हैं, हीन हैं । 


[ €४ ] 


यह बांत सुनकर, अन्तर में सम्यग्दशन की अचिन्त्य महिमा 
जगा कर उसका प्रयत्न करना चाहिये। 


गाथा २२० में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि--ज्ों जोब 
सम्यग्दशन सहित है वही तोथंकर नामकर्म को बांध कर तीथ- 
कर जन्म छेता है | वह जन्म आत्मा की शुद्धि के लिये होधा 
है । वहाँ तीन प्रकार के कर्मों का क्षय कर डालता है। उसको 
यथाथ व निश्चल मोक्ष का मार्ग विद्यमान है । 


तीथंकर नामकर्म सम्यक्त्व सहित जीब को ही बँधता है, 
वह जीव आत्मशुद्धि में आगे बढ़कर केवलझ्ञान प्रगट करता है, 
ओर दिव्यध्वनि के द्वारा अनेक जीबों को मोक्षमागं प्राप्ति का 
निमित्त होता है, इसके परचात्‌ भावकम, द्रव्यकमं, नोकम ऐसे 
जत्रिविध कर्मों का आत्यंतिक क्षय करके सिद्धपद को पाता है, इस 
प्रकार परमोपकारी निम्चय सम्यग्दशन साथ ही साथ रह करके 
जीव को सिद्धपद तक पहुँचाता है। सम्यग्दशन की ऐसी महिमा 
है उसे जानकर के मुमुछु को ऐसे सम्यग्दशन की उपासना 
निरन्तर प्रयत्नपूवंक करना कतव्य है । 


गाथा २२१ में कहते हैं कि-- 

सम्पक्त यस्य चित्तंति, वारंवारेन सार्थयं । 

दोष॑ तस्प न पश्यंते, सिंघ मातंगजूथय॑ ॥ 

जो जीव अपने चित्त में बारबार सम्दग्दअशन के स्वरूप का 
चिंतन करता है उसके पास कोई दोष आ नहीं सकते, उसके 
सब दोष दूर हो जाते हैं, जेसे प्रतापवन्त सिंह की गजना सुनते 


ही हाथियों के झुण्ड भाग जाते हैं, बैसे सम्यक्त्व के महान प्रताप 
के आगे रागादि सब दोष दूर भाग जाते हैं । 'परमात्मपुराण' 
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में सम्यग्दशन को फोजदार की उपमा दी है, जेसे फौजदार चोर 
को भीतर में नहीं आने देता ओर नार की रक्षा करता है, बेसे 

सम्यग्दअनरूपी फोजदार किसी भी दोष का निजरवरूप के भीतर 
प्रवेश नहीं होने देता, सब-दोषों से वह अपने स्वरूप की रक्षा 
करता है। ऐसे सम्यक्त्व की आराधना वही प्रथम आराधना है | 
प्रथम दृहरूप से अंतर में सम्यक्त्व का सतत्‌ पुरुषाथ करना 
चाहिये । 


'ज्ञानसमुच्चयसार' गाथा ६५ में कहते हैं कि-- 

प्र्ञा अपूव' शुद्ध च परमज्ञान समागमं । 

परमात्मा परम॑ शुद्ध ध्यान सम॑ बुध! ॥९६५७॥ 

प्रक्ञा अर्थात्‌ भेदविज्ञान वह अपूब ग़द्भभाव है, उसके द्वारा 
परमश्लान की अथोत्‌ उत्कृष्ट केवलज्ञान की प्राप्ति होती है, शुद्ध 
प्रज्ञा द्वारा गद्ध परमात्मा के ध्यान से परमात्मपद प्राप्त होता 
है। बड़ी भक्ति के साथ ऐसे शद्धात्मा की आराधना करना यही 
द्वादशांगरूप जिनवाणी की विनय हे, और वही सच्चा स्वाध्याय है । 

स्वकीय गद्धात्मा का अध्ययन-चिंतन सो स्वाध्याय हे | गाथा 
५३९ में स्वाध्याय-तप का वर्णन करते हुये कहते हैं कि-- 
सुद्धं सुद्ध सरूष॑ सुद्धं झायंति सुद्ध मप्पानं । 
मिच्छा वृज्ञान विरयं, सुद्ध सदावं च सुद्ध झानत्थ ॥५३९॥ 

स्वाध्याय-तप का धारक शुद्धतत्वस्वरूप को ध्याता है, जो 
मिथ्यात्वादि से विरक्त होकर, परमशुद्ध आत्मा को ध्याय के शद्ध 


आत्मा की प्राप्ति करता है उसे परमाथ स्वाध्याय-तप है । स्व 
का अध्ययन सो र्वाध्याय, इस स्वाध्याय का सच्चा मन्दिर 
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चेतन्यधाम है । चेतन्यधाम में प्रवेश न करे और अकेले बाहर 
के झाखत्र पढ़ा करे तो उसकी स्वाध्याय का सथ्वा छाभ नहीं होता । 
स्व के ध्यानरूप अध्ययन सो स्वाध्याय है | स्व का! कहने से 
शुद्ध आत्मा का, क्योंकि निश्चय से शुद्ध आत्मा ही स्व' हे। चेतन्य 
मन्दिर आत्मा, उसमें प्रवेश करके श॒द्धात्मा का अध्ययन करना 
यही स्वाध्याय-मन्दिर में सच्चा प्रवेश हे । धमोत्मा अन्तरृष्टि 
के द्वारा चेतन्य-मन्दिर में प्रवेश करके रवाध्याय करता है । 


स्वाध्याय की तरह कायोत्सगं, ध्यान, विनय इत्यादि का 
भी शुद्धस्वरूप अध्यात्मदृष्टे से दिखाया हे। काया से भिन्न उत्कृष्ट 
सिद्ध समान गद्भात्मा में लीनता उसी का नाम कायोत्सगं, इस 
प्रकार के सम्यक्त्व के वर्णन में कहते हैं कि ज्ञानस्वभाव में 
रहना सो रवय॑ 'संक्षेप' हे। ज्ञानस्वभाव में रहना यही मोक्ष का 
सीधा सरल उपाय है । ऐसे ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा शुद्धस्वरूप 
है उसके प्रताप से अनंत संसार टूट जाता है व परभाव टूट 
जाता है, यही 'संक्षेप सम्यक्त्व' हे, इस सम्यक्त्व के प्रताप से 
संसार संक्षिप्त हो जाता है । 

“आ्रावकाचार” प्रृष्ठ ३१२-३१३ में शुद्ध पटक का स्वरूप 
दिखाया है. 


पटकम शुद्ध उक्त च शुद्ध समय सुद्ध भव । 
लिनोक्तं पट कमस्य केवलीदट जिनागमे ॥३२०॥ 


शुद्ध पटकम का अभिप्राय यह है कि, रागादिभावों से रहित 
व ज्ञानावरणादि कर्मों से रहित निम्चय शुद्धात्मा का जिसमें लाभ 
हो वही शुद्ध पटकम है। केवलछी भगवान के कहे हुये जिनागम 
में ऐसे शुद्धभावरूप षटकर्म को मोक्ष का कारण कहा है। देव- 
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पूजा, गुरु-उपासना, स्वाध्याय-संयम-तप और दान ये श्रावक के 
नित्य के षटकम हैं, उसमें धर्मों को जितना शद्धभाव है उतना 
ही शद्ध पटकम हे, और जितना राग है उतनी अगद्भता है। 


विशेषाथ में कहते हैं कि “शुद्ध षटकम बे ही हैं जहां आत्मा 
की शुद्धता का अभिप्राय हो | देवपूजादि प्रत्येक काय को करते 
हुये भावना परिणामों की श॒द्धि की हो, शुद्धोपयोग की प्राप्ति हो” 
बीच में राग हो उसे धर्मों जीव अपना कतंव्य या धम नहीं 
मानता । ऐसे ज्ञानपूर्वक, जिनागम में कह्टे हुये पटकम हरेक 
श्रद्धावान श्रावक को पालना चाहिये। पद्मनंदी पंचविशज्ञतिका में 
श्री पद्मनंदी मुनि ने श्रावकों को घटक दिखाये हैं। श्री तारण- 
स्वामी भी गाथा ३२१-३२२ में कहते हैं कि-- 


देव॑ देवाधिदेव॑च गुरु ग्रंथ मुक्त सदा | 
स्वाध्याय शुद्ध ध्यायंते, संयम संयम भ्रतं ॥३२१॥ 


तपश्च अप्प सद्भाव, दाने पात्र व चिंतन । 
पटकम जिन प्रोक्त साध॑ शुद्ध दृष्टितं ॥३२२॥ 


“इन्द्रादि देवों करके पूजनीय वीतराग भगवाग को देव मान 
के पूजे, सदा ही परिप्रह रहित ही गुरु माने, शुद्ध आत्मा का 
मननरूपी स्वाध्याय को ध्यावे, शाद्न में कहे प्रमाण मन व इन्द्रिय- 
निरोध करके प्रतिज्ञा ले सो संयम है, आत्मा के स्वभाव में तपना 
सो ही तप हे, पात्रों को दान देने का चिंतन करना दान है, यह 
जिनेन्द्र कथित छे कम हैं। इन सबके साथ दञद्ध सम्यर्दश्न का 
होना उचित है |” 
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जहाँ गद्भात्मा के ऊपर दृष्टि हो, आत्मा के अनुभव का प्रेम 
हो, सम्यग्दशन की शद्धि हो वहाँ ही यथार्थ षटकम होते हैं । 
श्रावक के धम में भी सम्यग्दशन मूलभूत है | सम्यग्दशंन के 
बिना श्रावक का भी कोई धर्म नहीं होता। 


जेसे बोधप्राश्षत' में कुन्दकुन्दाचायदेव ने निश्चय-व्यबहार 
दोनों को छक्ष में रखकर जिनप्रतिमा, जिनचेत्य आदि ११ बातें 
अध्यात्मशैली से दिखायी हैं, वहां भावलिंगी मुनि को ही जिन- 
प्रतिमा व जिनचेत्य कह है, ऐसे ख्यालपूबक बाहर में स्थापना- 
निक्षेप का व्यवहार भी होता है । व्यवहार है सही परन्तु भीतर में 
परमार्थ के भावसहित हो तब ही उस व्यवहार को यथाथ व्यवहार 
कहा जाता है। भीतर के भान के बिना अकेले बाहर के व्यवहार 
में ही लगा रह तो सम्यग्दशनादि का लाभ नहीं होता | लोग अकेले 
बाहर में ही न लगे रहें ओर अन्तर स्वभाव में दृष्टि फरें--इसी 
हेतु से तारणस्वामी ने अध्यात्मशेली से सब कथन किया है । 


प्रत्याख्यान का वणन करते हुये गाथा ६६ में कहते हैं. कि-- 
प्रत्याख्यानं च पू्वें च, परोक्ष॑ प्रत्यक्ष प्रब॑ । 


परत्यक्त अमर शुद्ध कम चिपति बुधजने! ॥६६॥ 
--झञानसमुशयसार । 


१४ पूर्बों में एक प्रत्यास्यान नाम का पूव है, उसमें प्रत्यक्ष व 
परोक्ष ( अर्थाद्‌ निश्चय व व्यवहार ) भत्याख्यान का वणन है। 
अन्तर में पर के त्यागस्वरूप जो अपना अमल शुद्धर्वभाव, उसमें 
एकाग्र होने से समस्त परभावों का छूट जाना यह निश्चय प्रत्या 
ख्यान है, ओर बाहर में आद्वारादि क त्याग की शुभवृत्ति का 
होना यह पुण्यबन्ध के कारणहूप व्यवहार-प्रत्याल्यान हद । 
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समयसार की ३४ वीं गाथा में आचायदेव ने कहा है कि- 
अंतरस्वरूप में एकाग्र होने वाला ज्ञान स्वयं ही प्रत्याख्यानस्वरूप 
है क्योंकि उस ज्ञान में समस्त परभावों का त्याग हैे। जब ज्ञान 
में ही ज्ञान की स्थिरता हुईं तब परभावों से छूट करके ज्ञान स्वयं 
अपने शुद्धसस्‍्वरूप में परिणत हुआ, वह ज्ञान स्वयं ही परभावषीं के 
प्रत्याख्यानस्वरूप है । इस निह्चचय-प्रत्याख्यान का फल मोक्ष है । 
ओर आहारादि के त्याग की वृत्तिरूप जो व्यवहारशत्त्याख्यान 
उसका फल मोक्ष नहीं, उसका फल तो पुण्य-बन्धन है । 


स्वकीय शुद्धस्वथभाव क्‍या ओर पर क्या, इसके परिज्ञान- 
पृथक ही प्रत्याख्यान होता हैं। ज्ञान के बिना सत्र वृथा है। ज्ञान 
हो आत्मा का चश्षु है, जिसका ज्ञान-चश्न नहों खुला वह अन्धा 
जोब मोक्षमाग्ग में केसे चलेगा 

गाथा ९२ तथा ९४ में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि-- 

ज्ञानं च दरशन शुद्ध, ज्ञानं चरण संजुतं । 

ज्ञान सह तप॑ छुद्धं, ज्ञान केवल लोचनं ॥९२॥ 

अनेक श्रुत जानाति, बत तप क्रिया अनेकधा । 

अनेक कष्ट कतानि, ज्ञानहीनों व्ृथा भवेत्‌ ॥९४॥ 


आत्मज्ञान ही आत्मा की सच्ची आँख है और वही जैन- 
सिद्धांत का सार है | ज्ञान के बिना सत पृथा है। सम्यस्ज्लान रहित 
कोई भी आचरण मोक्ष का साधक नहीं हो सकता | आत्मा को 
देखने बाला जो सम्यग्ल्लान बह्दी आत्मा की सच्ची आँख हे । बह 
आंख जिसके नहीं सो अन्ध है, भले ही बाहर में चर्म-चछु उसके 
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विद्यमान हों, किंतु बह चक्षु भीतर में मोक्ष का मार्ग देखने के 
लिये तो काम में नहीं आते। चेतन्य को जो नहीं देखता बह चाहे 
११ अद्ज का पढने वाला दो तो भी अन्ध है। साधुओं को आगम- 
चन्नु वाला कहा है। क्योंकि बे भावश्नतरूप आगमचक्च के द्वारा 
पदार्थ के स्वरूप को यथा जानते हैं। शुद्धात्मा को देखने बाढा 
जो ज्ञानचक्ष दे वही मोक्ष का साधक है । सम्यग्दशन के द्वारा ही 
ऐसा ज्ञानचक्षु खुलता दे, इसलिये सन्‍्तों ने सम्यग्दशन का प्रधान 
उपदेश किया है। 
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स 'ज्ञानसमुच्चयसार' प्रन्थ में शुद्ध सम्यग्दशन 
का स्वरूप व उसकी महिमा चलती है। चौदह 
पृथ का सार थुद्धात्मा है यह बात श्री तारणस्वामी 
ने अध्यात्मगली से समझाई है। सम्यग्दशन के 
साथ में जो शुद्धात्मा का ज्ञान है उसमें १४ पूष 
का सार समा जाता है | यहाँ ६७ वों गाथा में कहते हैं कि-- 


नंतानंत स्वयं दृष्ट धरयंति धम्म प्रवं । 
धर्म शुकलं च ध्यानं च शुद्ध तत्व॑ साध्यं बुधे! ॥६७॥ 


साधक धमोत्मा अनन्तानन्त गुणों के धारक अपने शद्ध तत्व 
को अन्तरदृष्टि से स्वयं देखता हे, व धमम-शुक्लध्यान के द्वारा 
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उसको साधता है। बह आत्मा अपने शुबं धमं को धारण करने 
बाला है | 


देखो, शुद्धतत्व साध्यभूत हे--ऐसा अंगपुर्वरूप जिनबाणी 
में कहा है। भेदज्ञानी जीव शुद्ध आत्मतत्व का साधन करता है । 
भावश्रुतज्ञान से शुद्धात्मा का अनुभव करना उसमें जिनशासन के 
बारह अंग का सार आ जाता हैं। समयसार की पनद्रहवीं गाथा 
में भी आचायदेव ने यह वात दिखायी है कि जो जीब शुद्ध 
आत्मा को देखता हे वह सकल जिनशासन को देखता हे । शुद्धात्मा 
की अनुभूति ही जिनशासन है| 


इसमें यह बात भी आ गई कि निम्बय और व्यवहार दोनों 
समान नहीं है। म्वभाव का साधन शुद्धनय से ( निश्चयनय से ) 
होता है। यहाँ जिसने व्यवहार को जाना उसने ज्ञिनशासन को 
जान लिया' ऐसा नहीं कहा, परन्तु 'शुद्धनय से जिसने शुद्धात्मा 
को जाना उसने जिनशासन का जान लिया' ऐसा कहा, इसमें 
शुद्धनय को ही मुख्यता आई | भगवान ने १४ पूथ में राग के या 
व्यवहार के आश्रय से धम का साधन नहीं कहा | ज्ञान को ज्ञान 
में जोड़ना वही धर्म का साधन है, और वही धमध्यान तथा 
शुक्लध्यान की रीति है । इससे आचाय अमृतचन्द्रसूरि समयसार 
कलश गाथा १८५ में कहते हैं कि आगम में ज्ञानश्वरूप आत्मा की 
ही अनुभूति करने का विधान है-- 

यदे तद ज्ञानात्मा प्रवमचलमाभाति भवन । 

शिवस्पायं हेतुः स्ववमपि यतस्तच्छिव इति ॥ 

अतोःन्यद्वंधस्य स्वयथमपि यतो बंध ३ति तत । 


ततो ज्ञानात्मत्व॑ मवनमनुभूतिहिं विहितम ॥१०५॥ 


[ ९०१] 


जो यह ज्ञानश्वरूप आत्मा भुवरूप से ओर अचलरूप से 
ज्ञानस्वरूप परिणमता हुआ भासित होता है वही मोक्ष का ददेतु 
है, क्योंकि वह स्वयमेष मोक्षस्वरूप है, उसके अतिरिक्त अन्य जो 
कुछ हे घह बन्ध का हेतु है, क्‍योंकि वह स्वयमेव बंधस्वरूप हे । 
इसलिये आगम में ज्ञानस्वरूप होने का अथोत्‌ अनुभूति करने 
का ही विधान है | देखो, यह आगम की आलश्नञा ! 


साधक को बीच में शुभ राग आता हू किन्तु वह बंधस्वरूप 
है, मोक्ष के साधन के रूप में उसका विधान नहीं है। भगवान 
ने मोक्ष के साधन के रूप में तो आगम में शुद्धात्मा की अनुमृति 
की ही आज्ञा दी है। अनन्तगुणों की धारक अपनी आत्मा स्वयं 
अनुभव में आवे उसी को साधकपना कहां है, इसके बिना 
साधकपना नहीं हो सकता | शुभराग-रूप चितन को व्यवहार 
से धमेध्यान कहा, परन्तु वास्तव में वह न तो धमध्यान है और 
न धर्मसाधन है। व्यवहार से भी उसको धमंध्यान तब ही कहने 
में आता है जबकि वह निश्चय के लक्ष सहित हो । यदि राग 
को ही धरम का साधन मानें तब तो उसको व्यवहार भी नहीं 
कहते, उसको तो श्रद्धा ही मिथ्या है। आप ही अन्तमुंख होकर 
( स्वानुभृत्या ) अपने आत्मा को देखे-अनुभवे उसे १४ पूब में 
साधक कहा हे | ऐसे साधकपन में राग का आधार नहीं है । 
जो स्वयं अपनी आत्मा को अन्तमुंख होकर नहीं देखता उसका 
साधकपना कैसा ! 


प्रस्तुत न हि ि०छदि, अग्रस्तुतं परम सुद्धमप्पानं | 


मिथ्यामयं न दिष्टदि सुद्ध सहावेन सर्व पिच्छंतो ॥५२८॥ 
-- कश्ञानसमुच्चयसार' | 
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प्रायश्चित्त अथोत्‌ दोष का अभाव व ज्ञान की शुद्धि किसको 
होती हे-यह बात कहते हैं:-जो प्रस्तुत अथात्‌ बाहर में प्राप्त ऐसे 
शरीर, कम आदि श्रगट पदार्थ को नहों देखता, और न उसे 
अपना मानता है,--न उसकी तरफ झुकाव करता है, व अभ्रस्तुत 
अथोत्‌ बाहर में अव्यक्त-अप्रगट-गुप्त ऐसे अपने परमशुद्ध आत्मा 
को अन्तररृष्टि से जो देखता है, उसको ओर झुक के जो उसका 
ध्यान लगाता हे,-इस प्रकार शुद्धस्वरूप को देखने बाढे उस 
जीव को मिथ्यात्वादि दोषों के अभाव से प्रायश्वित होता हे । 


व्यवहार तो अनादि से चला आ रहा है इससे वह प्रस्तुत 
है, प्रगटट दिखता हे, परन्तु भीतर का परमाथ स्वभाव अज्ञानी 
को अनादि से अभस्तुत है, ज्ञानी तो प्रगटरूप ऐसे बाह्य बिषयों 
को छोड़ के, अप्रगटरूप ऐसे सूक्ष्म चेतन्‍्य को अन्तरदृष्टि से 
ध्यान में प्रगट करता है । उसमें चेतन्य की शुद्धता प्रगट होती 
है व रोष का परिहार होता ह,--उसी का नाम प्रायद्चित हे | 

ओर गाथा ५२९ में श्री तारणस्वामी 'रूपस्थ ध्यान' दिखाते 
हुये कहते हैं कि-- 
रागादि दोष रहिय॑, धम्म श्लानं श्लायंति त॑ मुनिना । 
कुज्ञान सन्‍्य रहिये, रूवत्थ॑ सरूव झानत्थं ॥५२९॥ 

- ज्लानसमुच्चयसार । 


मुनिराज सब रागादि दोष रहित, ज्ञानध्वहूप आत्मा में स्थिर 
होकर जो निजरूप को ध्याते हैं. इसी का नाम रूपस्थ ध्यान है । 
स्वरूप में स्थिर होकर उसे निर्विकल्परूप से जो ध्याता हे उसे ही 
रूपस्थ ध्यान हे। 

अब “विद्यानुबादपूब' की बात करते हैं। क्द्यानुवादपूर्व का 
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सार क्या है (-कोन सी विद्या उसमें दिखाबी हे ? यह कहते हैं-- 
बेदते वेद वेदांगं, वेदते श्रुवनत्रयं | 
अर्थ रत्नत्रय॑ शुद्ध, विद्यमान लोक प्रव॑ ॥६८॥ 
--ज्ञानसमुच्चयसार | 


आत्मज्ञानरूपी विद्या को जानना यही विद्यानुवादपूर्वष का 
सार है। आत्मज्ञानरूपी विद्या से वेद-वेदांग ( अथात्‌ ९३२ अंग व 
१४ पूव एवं दूसरे प्रकोणकादि ) जाना जाता है, यह विद्या तोन 
भुवन को जानती है । विद्यमान ध्रुव तत्व को वह जानती है। शुद्ध 
रज्नत्रय उसका प्रयोजन हैं | 


वही सच्ची अध्यात्मविद्या हैं जो कि भ्रव विद्यमान चेतन्य- 
तत्व को जाने, वही आत्मिक विद्या है । ऐसी आत्मिक विद्या के 
बिना बाहर का जानपना या श्ञास्र का जानपना यह कोई सम्यक 
विद्या नहीं हे, क्योंकि “सा विद्या या विमुक्तये” सच्ची विद्या वह 
है जो मुक्ति का कारण हो। शुद्ध रत्नत्रयस्वरूप विद्या ( अथवा 
अंतमुख भावश्नतज्ञानरूप विद्या ) वह मोक्ष का कारण हे । 
चेतन्यरवभाव की विद्यमानता में से जो विद्या निकलो उसमें सब 
अंग-पूर्व का सार आ गया, ओर वही सच्चा विद्यानुवादपूव 
का ज्ञान है। यह विद्या तान लोक के स्वरूप को जान करके 
रत्नन्नयरूप प्रयोजन को साधती है। 'सब आगम भेद सु उर 
बसे'; जिसको ऐसी विद्या प्रगटी उसके अंतर में सब श्ञा््रों का 
रहस्य समा गया है। भगवान के कह्दे हुये विद्यानुबादपूव का 
रहस्य यह हूँ कि भावश्रत को अन्तमु ख करके, आत्मा को आत्मा 
से ही जानना | आत्मा को देखने वाला भावश्रतश्लान अथवा 
केवलज्ञान वह सम्यक विद्या है, ओर यह विद्या मोक्ष का कारण 
है । ऐसी विद्या के बिना नर पशु समान हैं । 


[ १०६ | 


ज्ञानी महात्मा क्या करता ह ! यह बात ६०, वीं गाथा में 
कहते हैं-- 


अनो कर्म ममलं शुद्ध वारं वार॑ च साथेय॑ । 
0, ८४५ ० ५ ५ 
शुद्ध तत्व दशन नित्य, आत्मन परमात्मनं ॥६६॥ 


झरीरादि नोकम रहित निमल श॒द्ध परमात्मतत्व को अथवा 
परमात्मा के जसे अपने शुद्ध आत्मतत्व को, तत्वश्नानी महात्मा 
बारबार देखता हँ-ध्याता हैं । ऐसे शुद्धात्मा के दशन करने में 
परमाथ देवदशन व गुरुडपासना भी समा जाती है । 


१४ एव में एक 'कल्याणप्रवाद” नामक पूव है, उसका संकेत 
करके कहते हैँ. कि-कल्याणप्रवाद पूर्व में आत्मा का कल्याण हो, 
ऐसी बात कही है-- 


कल्यानं कल्पयं शुद्ध पूव कल्पंति शाझ्वतं । 

ज्ञानमययं॑ च तत्वाथे, कल्यानं ध्यान संजुत्त ॥७०॥ 
-ज्ञानसमुच्चयसार | 

देखो, कल्याणप्रवादपूष में क्या कहा '-शद्ध अविनाशी 


ज्ञाननय निश्चय तत्व जोकि कल्याणकारक हैं वह कल्याणक्रवाद- 
पृ में दिखाया हे, उसके ध्यान से अबिनाशी कल्याण होता है । 


कल्याणप्रबाद पूव में तीथंकर भगवंतों के गर्भ-जन्म-तप- 
ज्ञान व मोक्ष इन पतद्नकल्याणकों का बणन है । उनका यहाँ निश्चय 
की विवक्षा से कथन करते हैं कि, कल्याणपूष आत्मा के कल्याण 
का माग दिखाता है। चेतन्यशक्ति के गभ में परमात्मपन भरा 
है उसको जहाँ प्रतीत में लिया वहाँ परमात्मा गर्भ में आया, 
यही परमाथ गर्भकल्याणक हुआ | पीछे उसमें लोन होकर के 
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जहां केबलज्ञानादि चतुष्टय प्रगटे वहां साक्षात्‌ परमात्मा प्रगटे 
यह हुआ परमात्मा का अवतार । आत्मा की शक्ति के गभ में 
से परमात्मपन का जन्म हुआ, यही परमाथ जन्मकल्याणक है | 


शुद्ध चेतन्य के ज्ञानध्यान से कल्याण हो-ऐसी बात कल्याण- 
पूरे में दिखाई है, किंतु कल्याणपू में भगवान ने ऐसा तो नहों 
कहा कि राग से कल्याण होगा । व्यवहार तो पराश्रित बहि 
भाव हैं, उसमें जीव का कल्याण नहीं | निउचय का विषय जो 
गुद्ध अंतर दत्व उसके भीतर घुस के अनुभव करने से कल्याण 
होता ह | निउहचय सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र यही कल्याण है, इसके 
अतिरिक्त पर की तरफ का राग-भले ही वह राग परमात्मा के 
प्रति का हो, उसमें जीव का कल्याण नहीं हे, और न बह राग 
कल्याण का साधन भी हें। 


ममलपाहुड़' में ७४ वा प्रकरण 'कल्याणक फूलना' है, उसमें 
अध्यात्मिक दृष्टि से पंचकल्याणक बताये हैं, यथा-- 


जब जिनु गर्भवास अवतररियों, ऊध ध्यान मनु लायी | 
दर्सन न्‍्यान चग्न तब रिया, उब उबन सिधि चितु लायो ॥ 


यहां कहते हैं कि सम्यर्ट्रष्टि श्रद्धावान भव्यजीब के मन- 
रूपी गर्भ में श्री जिनन्द्र भगवान का वास है । वह भव्यजीब 
रत्नकुक्षि माता की तग्ह कहता हे कि-मैंने सम्यग्दशनरूपी गत्न 
को धारण किया है, मेरे उदर में गद्भात्मा की प्रतीति प्रगटी हे 
इस सम्यरदइोन के प्रतापसे आत्मा में मोक्ष के बीज छग गये 
हैं। अब मुझे आत्मिकमार्ग अर्थात्‌ निश्चय मोक्षमार्ग मिल गया 
ह । मेरी शक्ति के गर्भ में परमात्मा विराज रहे हैँ! अब मुझे 
तरण-तारणस्वामी अरहत परमात्मा मिल गया, वह स्वयं धंसार 
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पे तिर गये हैं ओर तिरने का मागे दिखाकर के दूसरे जीवों 
के भी ताग्णहार हैं । 


जन्मकल्याणक की ओर संकेत करके कहते हैं कि जेसे 
तीथंकर के जन्म से जगत में प्रकाश फेलता हैं वैसे शुद्ध परमात्मा 
के अवतार से मेरे हृदय में सम्यग्ज्ञानरूपी प्रकाज्ञ प्रगटा है.... 
मेरी आत्मा में धर्म का अवतार हुआ, वह महाकल्याणकारी है । 
रे भेय्या | मुझे परम सहकारी जिनेन्द्र मगवान सहज में मिल 
गये हैं। आत्मा में शुद्धात्म-परिणति का प्रगट होना, यही निश्चय 
से जन्मकल्याणक है । ऐसा जन्मकल्याणक होने पर आत्मा के 
अनुभव में आनन्दजल के कलश भर-भर के आत्मा का अभिषेक 
होता है । पांचों कल्याणक का इसी शेली से वर्णन किया है । 


७९ वें प्रकरण में कलश-अभिषेक सम्बन्धी पद हैं, उनमें श्री 
तारणस्वामी कहते हैं कि स्वानुभवरूपी कलश हैं, यह कलश भर 
भर के १००८ कलओशों से २४ तीथकर भगवनन्‍्तों का अभिषेक होने 
पर चतुष्टय उत्पन्न होता है । आत्मारूपी इन्द्र' इष्ट परमात्मारूप 
तीथंकर का, स्वानुभवरूप कलश से, आनन्दरूपी जल भर-भर 
के अभिषेक करता है। जैसे इन्द्र तीथंकर परमाश्मा का रूप 
देख-देखकर आइचये पाते हैं ओर उन्हें तृप्ति नहीं होती, बैसे 
अंतर में इन्द्र स्थानीय आत्मा अपना परम श्वभावरूप तीथंकर 
परमात्मा का रूप देख-देखकर आनंदाश्वय पाता है और उसका 
बारबार अनुभव करने पर भी तृप्ति नहीं होती | शुद्धात्मा का 
आचरण यह तो एऐरावत हाथी हे, उस आचरणरूप हाथी के 
ऊपर तीथंकर परमात्मा को आरूढ करके, साधक जीव आनंद- 
जल से पूरित स्वानुभवरूप कलश से अभिषेक करता है, शुद्ध- 
परिणति पाण्डुक-शिला है। ऐसा कलशाभिषेक करने से अथाध 
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बारबार आत्मा के अनुभव का अभ्यास करने से जीव स्वचतुष्टन 
से सुशोभित ऐसे परमात्मपंद को पाता है ! 


जेसे भगवान कुन्दकुन्दाचायदेव ने अष्टप्राभ्ृत में 'दंसण- 
मूलो धम्मो' कहकर धर्म का मूल सम्यग्दशन बताया है और 
उसकी अलोकिक महिमा प्रकाशित की है बैसे यहां 'श्रावकाचार' 
में श्रो तारणशवामी भी कद्दते हैँ कि जिस प्रकार मूल के बिना 
वृक्ष नहीं होता उसी प्रकार सम्यर्दझ्न के बिना एक भी धम-क्रिया 
नहीं होती, सम्यक्ध्वरहित सब क्रियायें निष्फल हैं-- 
यस्‍्य सम्यक्त्व हीोनस्य उग्र॑ तप ब्रत संजमं | 
सर्वा क्रिया अकार्या च मूल बिना बृक्षं यथा ॥२०८॥ 

( -अआ्रावकाचार ) 

सम्यवरवद्दीन जीव को उम्र तप-ब्रत-संयम आदि सभौ 
क्रियायें अकाये ह-व्यथ हैं, उनमें मोक्षमागे नहीं है। जेसे मूल के 
बिना वृक्ष नहीं होता वेसे सम्यग्दशन के बिना मोक्षमागे नहीं 
होता । गाथा २०९ में कहते हैं-- 

संमिक्त॑ जस्य मूलस्य, साहा ब्रत डाल नंत नंताई । 

अबरेबि गुणा द्वोंति, संमिक्तं हृदयं यस्य ॥२०९॥ 

( -श्रावकाचार ) 

जिसके अन्तर में सम्यग्दशनरूपी मूल विद्यमान है उसको 
दूसरे अनेक गुणरूपी शाखायें होतो हैं, जहां सम्यग्दशन ह्वो वहां 
परिणामों की अनन्तगुणी विशुद्धता बढ़ती जाती है, बीतरागता 
के बढ़ने से ब्रत-चारित्र आदि श्ञाखायें निकलतीं हें और केवल- 
झ्ानरूपी महान फल पकता है | 
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सम्यक्त्व॑ बिना जीबो जाने श्र॒त्यंग बहु मेद । 
अन्ये य॑ ब्रत चरणं मिथ्यात्व वाटिका जाल॑ ॥२९०॥ 
( -श्रावकाचार ) 


सम्यक्ट्व के बिना जीव अनेक प्रकार के श्रतज्ञान के भंग- 
भेद जाने, ११ अंग ९ पूष तक पढ़ें व अनेक प्रकार के त्रता- 
चरण करें तो भी ये सब्र मिथ्यात्वरूपी बाग के जाल के समान 

शे 

हैं| सम्यग्दर्शन से रहित सब व्यवहार-ज्ञान व सब व्यवहार- 
चारित्र मिथ्या हो है, उस व्यवहार के बगीचे में कोई मोक्षरूपो 
फल पकने वाला नहीं, वह ज्ञान-चारित्र का बाग मिश्याध्वरूपी 
अग्नि से भस्मीभूत हो जायगा | मोक्षरूपी फल तो सम्यक्‍त्व 
के बगीचे में ही लगता हू । 

गाथा २११ में कहते हैं कि-- 

सुद्ध संमिक्त उक्त च, ग्त्नत्रयं च संजुतं । 

सुद्ध तत्वं॑ च साड्स्‍े च, संमिक्ति मुक्ति गामिनो ॥२११॥ 

( -श्रावकाचार ) 

जिसको शुद्ध सम्यग्दशान ह वही जीव रब्नत्रय से युक्त होता 
है, उसी को शुद्धात्म-आ्राप्ति होती है और बही मुक्तिगामी होता है । 

सम्यक्त्व की एसी महिमा जान करके जीव को हृढरूप से 
डसका उद्यम करना चाहिये । 


गाथा २७० में श्री तारणरवार्मा कहत हैँ कि शुद्धात्मा का 
प्रकाशक ज्ञान ही रवय तीथंस्वरूप है, इससे जिसने थद्धात्मा का 
अनुभव किया उसने परमार्थ तांथंयात्रा की, वह माक्ष का कारण 
है, और सम्मेदशिखर जी आदि ती्थों की यात्रा सो व्यवहार 
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तोथयात्रा है, वह पुण्य-बंध का कारण है ; 


ज्ञान तत्वानि वेदते शुद्ध समय प्रकाशक । 
शुद्धाल्मानं तीथ शुद्ध ज्ञानं ज्ञान प्रयोजन ॥२४०॥ 
( >श्रावकाचार ) 


ज्ञान वह हे जो तत्वों को यथाथ जान करके गद्ध आत्मा 
को प्रकाशित करे, शुद्ध आत्मा ही संसार से तारन वाला शद्ध 
तीथ है, तिरने का भाव जिसमें प्रगटे उसी का नाम तीथ 
आत्मा को झलकाने वाला ज्ञान ही तीथ है । उस ज्ञान का 
प्रयोजन श्ञान ही हे, राग ज्ञान का प्रयोजन नहीं | अन्तर के ज्ञान- 
स्वभाव में जाकर ज्ञानभावरूप परिणमना-यही ज्ञान का प्रयोजन 
है, और वही परमाथ तीथंयात्रा है। र्वानुभव ही मोक्षमार्ग है 
स्वानुभव ही सबसे बड़ा तीथ हैं, स्वानुभव ही सवशादत्रों का 
सार है, स्वानुभव ही केवलज्ञान का दातार है | इसलिये अति 
झय प्रम से इस स्वानुभव का रद प्रयत्न करना चाहिये। ऐसे 
स्वानुभव ज्ञान में ज्ञान का ही अवलंबन है, राग का अवल्म्बन 
नहीं । उपयोग को अंतमु ख करके ज्ञान से ज्ञान का अवलंबन 
करने से केवलज्ञान प्रकाश खिल जाता है । 


गाथा २३६ में भी कहत हैं कि सम्यग्दशन ही शुद्ध तीथ है- 
दश नं ततल्वाथ श्रद्धानं तीथं शुद्ध दृश्टितं । 
ज्ञानमूर्तिः संपूर्ण स्वात्मदशन चिंतन ॥२३६॥ 
( -श्रावकाचार ) 


तत्वाथ का श्रद्धान सा सम्यग्द्इन है, ओर शुद्ध दृष्टि से 
बही भवसागर से तारनवाला तीथ है, उसमें सबंगुणसम्पन्न 
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ज्ञानमूर्ति स्वात्मा का दर्शन-चिंतन है । निश्चय से तस्वाथ - 
श्रद्धान कह्दो या शुद्धात्मा का दशन कहो, वह्दी तीथ है; सात 
तत्वों का श्रद्धान शुद्धात्मा क अनुभव सहित हो तब ही यथाथ है । 


श्री तारणस्वामोी चतुर्विध संघ” नामक प्रकरण में कहते हैं 


॥ ऋऋ ॥ अर आ अऔष ऋ ऋ अऋ ऋण 


आत्मा का स्वभाव जयबंत रहो. 
बीतरागता के प्रकाश की जय हो, 
आत्मरमण की जय हो, 

सिद्ध परमात्माओं की जय हो, 
आत्मानुभव की जय हो. 

साधक शुद्धात्माइुभव की जय हो. 
शुद्धात्माओं के संघ की जय हो, 
आत्मा में परिणमन की जय हो, 
मोक्षरूप हित के उदय की जय हो, 
फेवली के कथन-जिनवाणी की जय हो, 
स्वाभाविक साधन की जय हो, 


ऐसे बहुत प्रकार से कहकर शुद्धात्मा क अनुभव की 
उपादेयता बताई हे । 


'आ्रावकाचार! में सामायिक, उपबास आदि के कथन को 
करते हुये कहा हे कि शुद्ध स्वात्मा के चितन से सामायिक होती 
है । ( गा० ४०७) शुद्ध दृष्टि से शुद्धात्मा में व्थर होकर जिसने 
संसार सम्बन्धी राग को छोड़ दिया ह ओर जो धुद्धतस्‍्त्यरूप हो 
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गये हैं उनका ही उपवास है । शुद्धात्मा के समीपे जाकर जो 
बसे, उसमें ही उपयोग को लगावे, उसको ही उपबास व प्रोष- 
धोपवास आदि प्रतिमा होती है। ( गाथा ४०८-४०९ ) 


शुद्ध दृष्टि सहित चेतन्य-स्वभाव के समीप बसना-ऐसा जो 
उपवास, उसका फल क्या है ! यह कहते हैं-- 


उपवास फल प्रोक्त॑ प्रुक्ति मागें च निश्रयं । 
संसार दुःख गासंते, उपवास शुद्ध फल ॥४१२॥ 
(-भश्रावकाचार ) 


उपरोक्त शुद्ध उपवास का फल निश्चय से मोक्षमाग है, और 
संसारदु:ख उससे दूर हो जाता है । परन्तु-- 


सम्पक्त्व बिना ब्रतं येन तप॑ अनादि कालय॑ | 


उपवास मास पासं च संसारे दुःख दारुणं ॥४१३॥ 
( -श्रावकाचार ) 


सम्यक्त्व के बिना कोई अनादिकाल से ब्रत पाले, तप करे, 
महीना या पन्द्रह दिन के उपवास करे तो भी वह संसार के 
दारुण दुःख को ही भोगता है । और सम्यग्दशन सहित शुद्ध- 
भावरूप एक भी उपवास करे तो वह जीव अवइय मोक्ष को 
पावे--इसमें संद्ाय नहीं । उसी प्रकार सचित्तत्याग पडिमा 
किसको होती हे ?-तो कहते हूँ कि, सचेत चितन॑ अर्थात्‌ चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा, उसका जो चिंतन करता है उसे ही मिथ्यात्व के 
गग से सचेत पडिमा होती हैं। ऐसी शैली से श्री तारणस्वामी 
ने बहुत कथन किया हैं । 
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१४ पूर्व में १४ वां पूव त्रिलोक बिन्दुसार' नामक है, उसका 
छक्ष करके कहते हैं कि-- 
मध्यस्थान मयं रूपं॑ पद विंद च बविंदते। 
त्रिलोक॑ अर्थ छुद्धं, ज्ञानं चरणं त॑ भव ॥७१॥ 
सम्यक्त च समय शुद्ध, पंच दौप्ति सम॑ पद । 
त्रिलोक॑ त्रिभरुवनं अर्थ अप्पा परमप्पयं भ्रुबं ॥७२॥ 
मध्यं च पद विद च पदार्थ पद वेदन्ते । 
व्यंजनं पदार्थ शुद्धं ममात्मा अमल प्रवं ॥७३॥ 
--श्ञानसमुश्ययसार । 

( श्री तारणस्वामी के मूल प्रन्थों की भाषा कुछ ऐस्ले ढंग 
की हैं कि उसका शब्दाथ रपष्ठ समझने में कठिनाई होती है, परन्तु 
उनके कथन का सार शद्धात्मा के अनुभव की प्रधानता दिखाने 
का है।) 

“त्रिलोक बिन्दुसार' गे के पूव में १२,५०,००००० (साढ़े 
बारह करोड़ ) मध्यम पद हैं, प्रत्येक पद में ५१,००,००००० 
इक्यावन करोड़ से अधिक हझोक हैं। इतना बड़ा त्रिछोक बिन्दु- 
सार नाम का महत्व का पूष है, उसमें कया कहा है (-तीन छोक 
के पदार्था का व तीन छोक के साररूप शुद्धात्मा का स्वरूप 
ब्रिलोक बिन्दुसार में दिखाया है | केवलज्ञानस्वरूप आत्मा तीन 
लोक में उत्तम पदार्थ है, आत्मा परमात्मा के समान है, ऐसा 
शुद्ध आत्मा व शुद्ध रक्षत्रय ही तीन छोक का सार है ओर वह्दी 
त्रिकोक बिन्दु पूष का सार है। 

हे जीव! तीन छोक में उत्तम तू ही है....'त्रिलांक बिन्दु- 
सार! में जितने पदार्थों का कथन किया है उसका सार यह है 
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कि मेरा आत्मा निम्चय से सिद्ध समान शुद्ध है-ऐसा अनुभव 
करना । तीन लोक में सार-उत्तम ऐसा जो शुद्धात्मा, उसका 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र प्रगटे यही त्रिलोक बिन्दु का सार है, 
यही ९४ पूष का सार हे | 

अरिहन्तपद आत्मा में है, सिद्धपद आत्मा में हे, परमात्म- 
पन आत्मा के पेट में है, आत्मा की शक्ति में सबज्ञपद भरा है, 
ऐसी जिसने श्रद्धा की उसने अपने श्रद्धारूपी गर्भ में परमात्मा 
को धारण किया, और अब अल्पकाल में ही वह साक्षात्‌ परमात्मा 
बन जायगा, ऐसे शुद्धात्मपद को दर्शाने वाली वाणी भी शुद्ध है। 
राग से धर्म होगा--ऐसा कहने वाली बाणी भी अशुद्ध है-मिथ्या 
है। त्रिलोक बिन्दुसार में तीन छोक के सब पदार्थ उनको पर्याय- 
सहित दिखाये हैं, उन सब पदार्थों में सारभूत मेरा शुद्ध आत्मा 
है--ऐसा स्वानुभव ही सब पूष का सार है । 
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जआाटठवा अपचन 
[ बीर सं० २४८८ आश्विन शुक्ल ५ ] 
भेदतान माक्षतागं का मूलगुण 

द्रादर्शांग का सार 

फू सानुभूत में ममाता £ फु 
ढ : स ज्ञानसमुच्चयसार में अध्यात्मशेली से सम्य- 
ह ही तय उदर्शन को खास महत्व देकर के कथन किया 
8, है। सम्यग्दशन के बिना निःशल्यता नहीं होती 


ओर निःशल्यता के बिना ध्यान नहीं होता । 
गाथा ७४ में श्री तारणस्त्रामी कहते हैं कि-- 


विशल्यं शल्य पुक्तस्य, क्रोयते ध्यान शुद्धयं । 
परमानन्द आनन्द, परमात्मा परमं पदम्‌ ॥७४॥ 
मिथ्यात्व सबसे कड़ा शल्य दे, मिथ्यात्वादि शल्यरहित 


श्र 
एएल्प 


(५! 
हक 
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निःशह्य महात्मा को शुद्धात्मा का ध्यान होता है, वह श्याम 
परमानन्द स्वरूप है ओर उससे उत्कृष्ट आनन्दमय परमात्मपद 
की प्राप्ति होती है । 

मोक्षार्थों को पहिले देव-गुरु-धर्म का व शुद्ध आत्मा का 
स्वरूप पहिचान कर, निःंक प्रतीति करके निःशल्य होना चाहिये । 
मिथ्यात्व शल्य, माया शल्य, व निदान शल्य, इन तीनों शल्यों 
से रहित, निःशल्य धर्मात्मा नि ध्यान कर सकता है | जिसके 
अन्तर में मिथ्यात्वादि शल्य हे उसकों सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र- 
रूप ध्यान होता नहीं, और ब्रतादि भी नहीं होते । 

परम आनन्द का देने वाला ऐसा ध्यान शल्यरहित धमोत्मा 
को ही होता हैं, सम्यग्दरनपूृतक ध्यान से ही परमानन्दरूप 
परमात्मपद प्राप्त होता हे । इसके बिना स्वाध्यायादि करे या ब्रत 
तप करे किन्तु ये सब दल्यसहित हैं, उनमें आत्मा का किचित्‌ 
हित नहों होता ओर न आनन्द की प्राप्ति होती है| 

सम्यग्टष्टि जीव की ज्ञानप्रभा केसी है ? कहते हैं-- 


लोकालोक॑ च बेद॑ते, विद्यमानों सुयं प्रभा । 
कुज्ञान विलय याति, ज्ञानं भ्रुवनं भास्कर ॥७५॥ 


बतमान में सम्यग्टष्टि को जितना श्रतज्ञान विद्यमान है उसमें 
भी इतनी शक्ति हे कि वह छोकाछोक के पदार्थों का स्वरूप जान 
लेता है, सम्यक श्रतज्ञान की प्रभा छोकालोक को जान छेती है 
यह झ्ञान भुवनभास्कर अर्थात्‌ जगत का प्रकाशक है, इस ज्ञान 
प्रकाश से अज्ञान का विलय होता हे | 

बहुत छोगों को तो केवलज्ञान के अचिन्त्यसामथ्य का भी 
विश्वास नहीं आता, यहां तो कहते हैं कि श्रतज्ञान भी अधिन्स्य 
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सामथ्य वाला है। सम्यक्‌ भ्रतज्ञान की प्रभा भी ऐसी सामथ्यज्ञा्ी 
है कि वह लोकाछोक के रवरूप को जान छेती है | केवलज्ञान में व 
अतज्ञान में सिफ प्रत्यक्ष व परोक्ष का अन्तर समझमें आता है, श्रुत- 
ज्ञान में सब पदार्थों के निणय करने की शक्ति है। उस जगठ्काशी 
सम्यरज्ञान से मिथ्याज्ञान का विलय हो जाता है। भुवनभार्कर 
ज्ञानप्रकाशी सूर्य ऊगा कि अज्ञान-अंधकार भागा। स्व क्या और 
पर क्‍या ? स्वभाव कया ओर विभाव क्‍या १ निश्चय क्‍या और 
व्यबहार क्या ? उपादान कया ओर निमित्त क्‍या ? स्वभाव क्या 
ओर संयोग क्या *-इन सबका निणय सम्यक श्रतज्ञान कर लेता है, 
ओर इन सबका निणय करके वह ज्ञान अन्तरस्वभाव की ओर 
जाता दै, बारह अंगों का ज्ञान भले ही विद्यमान न हो तो भी उन 
सबका सार इस अन्तमुखी ज्ञान में समा जाता है। 


ऐसा श्रुतज्ञान-भेदज्ञान प्रगट करना यह मूलगुण है, मूलधम 
है, ओर बाद में ध्यान के द्वारा विशेष शुद्धता प्रगटे-बह उत्तरगुण 
है। मूलगुण व उत्तरगुण का अध्यात्मशोढी से कथन करते हुये 
गाथा ३८३ में श्री तारणस्वामी कहते हैं. कि-- 


गुन रूव मेय विज्ञानं ज्ञान सहावेन संजुत्त धुत निश्च॑ | 
मूल गुन॑ सं सुद्धं उत्तगुन घरद निम्पर्ल विमल॑ ॥३८३॥ 


ज्ञानसवभावी आत्मा के दृढ़ निणय से भेदविज्ञानरूप गुण का 
घारण करना सो मूलगुण है, इसके बाद शुद्धता का उत्तरोत्तर 
बढते जाना सो उत्तरगुण है । भेदज्ञान ही असली मूलगुण है, 
इसके बिना व्यवहार-मूलगुण ( श्रावक के ८ मूलगुण ब मुनि के 
२८ मूलगुण ) का कोई महत्त्व नहीं । भेदज्ञानरूप मूलगुण ज्ञिसको 
नहीं वह चाहे त्यागी भो हो ओर व्यवहार मूलगुण--उत्तरगुण का 
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पालन भी करे तो भी उसको सचमुच में गुण या धम नहीं कहते | 
मद्य-मांस-मधु आदि के त्याग मात्र से अपने को श्रावक मान ले, 
या अचेलकता आदि मात्र से अपने को श्रावक मान ले, या अचेल- 
कता आदि से अपने को मुनि मान ले, तो भी सचमुच में उसको 
श्रावक का या मुनि का एक भी मूलगुण नहीं-यदि भेदज्ञानरूपी 
मूलगुण प्रगट न करे । 'मूलं नास्ति कुतों शाखा ?' सब गुणों 
का मूल तो भेदज्ञान है, भेदज्ञानरूपी मूल ही जहां नहीं वहां 
अन्य गुणों की शाखा केसी ? पहिले तो जिसको भेदज्ञानरूपी 
मूलगुण हो वही बाद में आत्मध्यान के द्वारा रागादि को दूर कर, 
उत्तरोत्तर शुद्धता की वृद्धि करता-करता चारित्र व केवलज्ञान 
प्रगट करता है, उसको यहां उत्तरगुण कहा है। पहिले 'मूल' और 
बाद में 'उत्तर' होता है। मूलगुण का ही जिसको छेद है उसको 
उत्तरगुण कहां से होगा ! जिसको भेदज्ञान ही नहीं उसको चारित्र 
या केवलज्ञान कहां से होगा ? ऐसे भेदज्ञानरूप मूलगुण-निश्चय 
गुण के बिना अकेले व्यवहार मूलगुण के शुभराग में आत्मा 
का कल्याण नहीं है । 

मोक्षरूपी फल को उत्पन्न करने वाला जो आत्मधमरूपी 
वृक्ष उसका मूल भेदज्लान हैं। जसे दूज़ का चन्द्र बढ़ते-बढ़ते पूर्ण 
होता है बेस भेदज्ञान के द्वारा जो शुद्धात्मानुभव हुआ वह बढ़ते 
बढ़ते वीतरागता व केवलज्ञान होता है। इस प्रकार शुद्ध सस्य- 
ग्दशेन को मूलगुण कहा हैं, और बाद में आत्मशुद्धि की बृद्धि 
होती जाय उसको उत्तग्गुण कहा है । ऐसे मूलगुण व उत्तरगुण 
के बिना मुनिपना नहीं होता । जिसने ऐसे गुण प्रगट करके 
रागादि परभावरूप चेल-स्वभाव छोड़ दिया है,--जेसे वस्न देह 
को ढकता हे वैसे परभावरूप वख्र शुद्धववभाव को ढक देता है- 
ऐसे परभावरूप वस्र का प्रहण जिसने छोड़ दिया है-उसको ही 
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अचेलक मुनिपद होता है | 

'ह्नसमुशच्चयसार' अथात्‌ १२ अंग का सार क्‍या है यह 
कहते हैं-- ॥ 

पूवे पूव उक्त च॒ द्वादशांग सम्रुच्चयं | 

ममात्मा अद्भ साधे च, आत्मन॑ परमात्मन॑ ॥७६॥ 

पूष॑ एवं पूवागरूप जो समुच्चय बारह अंग, उसके कथन 
का सार यह हे कि मेरी आत्मा शरीर सहित होने पर भी निश्चय 
से यह आत्मा परमात्मा हे | निश्चय रत्लत्रयस्वरूप आत्मा के 
अनुभव तक पहुँचना यह सब जिनवाणी के ज्ञान का सार है । 
देह होने पर भी देह से भिन्न अतीन्द्रिय आत्मा का स्पष्ट प्रतिभास 
होना, मेरा आत्मा देह से अर्पइये, चेतन्यशरीरी परमात्मा हे, 
जेसा अरिहन्त व सिद्ध परमात्मा है वेसा ही मेरा आत्मा है,-- 
ऐसे निजात्मा का गाढ निम्वयपूतंक भान व वेदन होना, यह बारह 
अंगरूप सवश्रत का सार है। समयसार गा० १५ में भी कहा है 
कि जिनशासन का सार क्‍या -क्ि शुद्धात्मा ही जिनशासन का 
सार है, शद्धात्मा को जिसने देखा उसने समस्त ज्ञिनशासन को 
देखा । निश्चय से जो शुद्धात्मा की अनुभूति हे वह समस्त 
जिनशासन की अनुभूति हे, वही सवश्रत का सार है ओर चारों 
आराधनायें भी उसमें ही समा जातीं है। 

सम्यग्दशन शुद्ध, ज्ञान शुद्ध मय भ्रव । 

चरणं शुद्ध पदं॑ साथे, सहकारेण तप॑ ध्रुव ॥७७॥ 

आराहनं च चत्वारि, भाषनं शुद्ध चेयनं | 

मृदमृ्ति सम॑ शुद्ध अप्पा परमप्प संजुतं ॥७८॥ 

--ब्लानसमुथयसार । 
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शुद्धात्मा की प्रतीतिरूप निरचय सम्यग्दशन, शुद्धात्मा के रब- 
संवेदनरूप सम्यम्ज्ञान, शद्भात्मा में आचरणरूप सम्यकचारित्र व 
इन तीनों रत्नों के साथ चंतन्य के प्रतपनरूप तप-ऐसी चारों आरा- 
धनाऐं शद्ध चेतना भावरूप हैँ, ओर वही बारह अद्ज का सार हैं। 
आत्मा मोम की मूर्ति के समान शुद्ध परमात्मा तुल्य है। ज्ञानी 
धर्मात्मा ने सुदृष्टि से बारह अंगरूप श्रत-समुद्र का मंथन करके 
क्या निकाला (-कि परम अमृतरूप चतन्यरत्न का अनुभव प्राप्त 
किया । अरे जीव ! ऐसी तेरी चेतन्‍्य चीज है, उसको अन्तर में 
देख, यही सब सन्‍्तों का व सब शास्रों का उपदेश हे | 


भगवती आराधना' में सम्यग्दरान-ज्ञान-चारित्र ब तप 
इन चार आराधनाओं का वणन किया हे, वहाँ भी कहा है कि 
आराधना ही स्वश्रत का सार हैं। ओर आत्मा का परमात्मा 
के साथ सम्बन्ध करना, अथात्‌ आत्मा को शुद्ध स्वभावरूप 
अनुभव करना,--इस अनुभव में चारों आराधनाएँ समा जाती 
हैं। भगवती आराधना में ता कहते हैँ कि तीन छोक में सार ऐसी 
आराधना जिसने प्राप्त की वह भगवान! है | 


तेन्नोक संव्व सारं, चठगई संसार दुक्‍्खणासयर । 
आराहणं पवण्णो, सो भयवं मुबललपडिग्ुलं ॥१९२३॥ 
तीन लोक के समस्त साररूप, और चतुगति ससार के दुःख 
का नाश करने वाली, तथा मोक्ष के मूल्यरूप ऐसी आराधना 
से जो सम्पन्न है. वह भगवान है । सबश्रतज्ञान आराधना से 


ही निबद्ध हे, अर्थात्‌ शुद्धात्मा के अनुभवरूप जो आराधना उसका 
ही विस्तार सवश्रत में हे । 


मोक्ष साधन में कारण व काय दोनों शुद्ध हैं, उनको जानना 
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चाहिये-- 
कारण कार्य्य सिद्ध च, त॑ कारण कार्य उद्यम॑ । 
स कारण काय शुद्ध च, कारणं काय॑ सदा बुधे! ॥८०॥ 
कारणं दशनं ज्ञानं, चरणं शुद्ध तपः भव । 
शुद्धात्मा चेतना नित्यं, काय॑ परमात्मा घुब॑ ॥८१॥ 
--ज्ञानसमुच्चयसार | 


कारण से काय की उत्पत्ति होती है, इसलिये कारण-काय 
को उद्यमपूषक जानना चाहिये । मोक्ष के साधन में कारण व 
काय दोनों शुद्ध हैं, बुधजनों को ऐसे शुद्ध कारण-कार्य का सेवन 
करना चाहिये । शद्धात्मा का अनुभव हो श॒द्ध साधन है । शुद्धात्मा 
का चेतनारूप जो शुद्ध दशंन-ज्ञान-चारित्र ब तप बह कारण है 
और उसके द्वारा नियम से परमात्मपदहूपी काय साधना है । 


श्री तारणस्वामी ने वात्सल्य, भक्ति, अनुकम्पा आदि का 
भी अध्यात्मशेली से कथन किया हे | भेदज्ञान से शुद्धात्मा की 
जो परम प्राप्ति यही परमाथ वात्सल्य है। ( देखिये, ज्ञानसमु 
रचयसार गाथा २३५-२३६ ) 

गाथा २३७-३८-३९ में अनुकम्पा का कथन करते हुये कहते 
हैं कि--समस्त जीबों के ऊपर दयाभावरूप अनुकम्पा राग सहित 
होने से व्यवहार हे, ओर निम्चय अनुकम्पा शुद्ध वीतरागभाव 
है । सम्यग्दशनादि शुद्धभाव के द्वारा जिसने परभावरूप हिंसा 
से आत्मा को बचाया उसको निम्चय अनुकम्पा है। ऐसो अनु 
कम्पा मोक्ष का कारण हे । 


दसेति शुद्ध तस्व॑, अप्पं च अप्प गुने हि दसंति | 
अप्पा परमप्पानं, अलुकंपा लद्दति निव्वानं ॥२३९॥ 
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निश्चय अनुकम्पा शुद्ध आत्मतत्व को तथा आत्मगुणों को 
देखती हे, आत्मा को परमात्मरवरूप से अनुभवती है, ऐसी अलु- 
कम्पा ही निर्वाण में ले जाती है । इसके सिवाय दयाभावरूप 
जो शुभराग है वह तो कषाय सहित है, सत्य बीतराग आत्मिक 
भाव से वह विरुद्ध है, वह मात्र पुण्यबंध का कारण है, उसमें 
ऐसी ज्ञक्ति नहीं कि मोक्ष में ले जाय | 

ओऔषधिदान के बारे में गा० २८१ में कहते हैं कि, सच्चा 
ओऔषधिदान वह है कि जिसमें संसारभश्रमणरूप रोग की मुक्ति 
के लिये जिनोपदेशरूप औषधि का ग्रहण किया जाय, ओर उसका 
सेवन ( साधन ) किया जाय । जिनेन्द्र भगवान के उपदेशरूप 
ओषधि का ग्रहण करके, उसमें कह्दे हुये शुद्धात्मा के अनुभव से 
भवरोग को मिटाना यही परमाथ ओषधिदान है । जो संसार- 
रोग से छूटना चाहे उसको स्वयं ऐसी ओषधि का सेवन करना 
चाहिये ओर दूसरे भाई-बहिनों को भी यही ओषधि खिलाना 
चाहिये | सबसे बड़ा रोग भवगोग है, वह रोग जिससे मिटे 
ऐसी औषधि ( शुद्धात्मा के अनुभवरूप ओषधि ) आप सेवें और 
दूसरों को सेवन करावें यह ओषधिदान है । 

आत्मशभ्रांति सम रोग नहिं सदूशुरु वंद्र सुजान । 

गुरु आज्ञा सम पथ्य नहिं ओपध विचार ध्यान ॥ 

( -श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 

गुरु-आज्ञा क्या हे (-शुद्धात्मा को पहिचान के उसका ध्यान 
करना यही गुरु-आज्ञा है, ओर वहीं भवरोग मिटाने की 
ओषधि हे । 

फिर आहारदान के बार में भी ( गाथा :८५-२८६ में ) 
कहते हैँ कि-- 


[ १२४ ] 


आहार दान सुड्/ं, ज्ानं आहार दिंति पत्तस्थ | 

विक्तं जीव आहार॑, ज्ञान आहार कुनय भय हनन॑ ॥२८५॥ 

आहार दान सुद्धं, पत्त जो देई भाव सुद्ध व । 

सो भव दुक्‍्ख विनासे, पत्तं आहार ज्ञान स सहाबं॥२८६॥ 

-ज्ञानसमुच्चयसार | 

शुद्ध आहारदान वह है कि पात्र को ज्ञान का आहार दिया 
जाय । छोकिक भोजन से तो शरीर की एकबार की भूख मिटती 
है किन्तु यह ज्ञान-भोजन तो आत्मा की भव-भव की भूख मिटा 
देता है, और मिथ्यात्वादि का तथा मरण का भय भी इस ज्ञान 
से ही दूर हो जाता है इसलिये परमा्थ अभयदान भी यहा है। 
धर्मात्मा वगैरह को भक्तिपूबेक आहारादि दान का भाव सो शझुभ- 
राग हे | सम्यरदृष्टि जीव पात्र-अपान्र को पहिचान के पात्र जीव 
को शुद्धात्मा के अनुभवरूप उपदेश देता है, जिसके सेवन से 
पात्र जीव भवरोग का नाश कर देता है। सच्चा आहारदान व 
अभयदान आत्मज्ञान हो हे-जिससे कि आत्मा परमतप्ति पाता 
है व निभय होता है। ज्लानदान भो यही है व भवरोग को मिटाने 
बाला औषधिदान भी यहीं है | 

अतिथि संविभाग का वणन करते हुये गाथा ४९६-४९७ में 
कहते हैं कि-- 
अतिथि सुय॑ विभाग, मिथ्या मय राग दोस विरयंतों । 
अन्लानं न हु पिच्छे, सुद्ध सहावं च पिच्छये अप्या ॥४९६॥ 
सुयं विभागं सुद्ध, अन्यो पुस्गल वियान अप्पानं। 
विवगत सरूव सुद्धं, अप्पा परमप्ययं जाने ॥४९७॥ 

“-शामसझुण्ययसार | 
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अ-तिथि' अथोत्‌ जिसको कोई तिथि नहीं, जिसको कार 
की मयोदा नहीं, ऐसा अनादि-अनंत धद्धभात्मस्वरूप उसका 
संबिभाग करना, उसको पर से भिन्न जानना, पुदूगल अन्य है ब 
मेरा आत्मा अन्य हे-ऐसा सम्यक विभाग भेदज्ञान से करना, वह 
परमाथ अतिथि संविभाग है। अपना आत्मारूप जो अतिथि है 
इसको आत्मा का अनुभव प्रदान करना यह अतिथि संविभाग है । 
कोई तिथि की या काल की मयोदा जिसको छागू नहीं होती ऐसा 
लो अपना त्रिकाी आत्मा वद्दी 'अतिथि' है, उसको शुद्ध ज्ञान- 
आनन्द रस के अनुभव का भोजन कराना यही मद्दान अतिथि 
संबिभाग ब्रत हे । ऐसे भान के साथ बाहर में दूसरे साधमों 
धमोत्मा आदि अतिथियों को बहुमान के साथ आद्टारदानादि की 
बृत्ति सो शुभभाव है । जिसको स्वपर का विभाग नहीं, जिसको 
धर्मात्मा के प्रति सच्चा प्रम नहीं, उसको सच्चा अतिथि संविभाग 


श्रत नहीं होता | 


सम्यक्‌ प्रकार से आध्मा के स्वरूप को छखना-जानना-अनु 
भवना यह संलेखना हैं। श॒द्धात्मा का अनुभव होने पर देहादि 
की ममता छूट जाती है ओर कषायों का भी अभाव हो जाता है । 


झ्ञानसमुच्चयसार गाथा ५०० में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि-- 
बारह बय उबएसं, धरन्ति भाषे विसुद्ध सदूभाव॑ं। 
आसन्न भव्य पूरिसा, ज्ञान बलेन निव्वुए ज॑ती ॥४००॥ 


विशुद्ध भावरूप बारह ब्रत के उपदेश को जो धारण करता 
है वह असम्रभव्य पुरुष ज्ञानबल से निवोण को पाता है | 

मिथ्यात्व से पर में अहंबुद्धि का होना सो मिथ्यामान है, 
सम्यक्त्व होते ही वह मिथ्यामान छूट गया व अपने स्थरूप 
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में ही भापकी अहंबुद्धि हुई, तब सम्यक्‌ भाव प्रगटा। उसका 
कथन करत हुये गा० १४०-१४१ में कहते हैं. कि-आत्मा परमात्मा 
के समान है--ऐसा जो मान-माप-प्रमाण करना सो परिमाण है, 
वह सम्यक मान है। आत्मा का ऐसा माप करो कि यह आत्मा 
परमात्मा के बराबर हे। ऐसा मान ( नाप-परिमाण ) करने से 
पर पदाथ में अहंरूप मिथ्या मान का भाव दर हो जाता है । 

'मान! का अथ ज्ञान भी होता है । मान अर्थात्‌ सम्यस्ज्ञान 
तीन काल-तीन लोक व अलोक का नाप लेन वाला हैं ओर वह 
उत्कृ: मान ( उत्डृष्ट प्रमाण, उत्कृष्ट ज्ञान) केबलज्ञान है। ऐसे 
केवलज्ञानहूपी महामान का धाग्क सवज्ञ भगवान अहंतदेव 
पूजनीय है । जहां ऐसा सम्यग्ज्ञानकूप मान प्रगटे वहां दोषरूप 
मान टूट जाता हे | 

मिथ्यात्व सहित की माया जीव का कुगति में श्रमाती हे, 
उसके त्याग का उपदेश देकर के बाद में ज्ञानसमुच्चयसार गा० 
१४८-१४९ में 'शुद्धमाया' का स्वरूप दर्शाते हुये कहते हैं कि- 
माया छुद्धं जिन प्रोक्त, त्रिलोक त्रिशुवनमयं | 

५ हु [4 

ति अथ पट कमल च, पंचदीप्ति परमेषप्ठिन! ॥१४८॥ 
माया ज्ञान सम॑ जुक्तं, माया दर्शात दश्शनं । 
अप्पा परमप्पयं तुल्यं, माया मुक्ति परथ्थ बुध! ॥१४९॥ 

माया” रक्ष्मी को कहते हैं, शद्ध माया अथात श्रद्ध लक्ष्मी 
तो सम्यग्दशन-झ्ञान-चारित्ररूप रल्नत्रय हे। रवानुभूतिरूपी लक्ष्मी 
रत्नत्रयरूप लक्ष्मी अथवा केवलज्ञानरूप लक्ष्मी वह उत्कृष्ट आत्म 


लक्ष्मी है, वद्दी शुद्ध माया हे । ऐसी शुद्ध मायारूप स्वरूपछक्ष्मी 
जिसने अंगीकार की उसको जगत के भमिथ्यात्वदि परभावरूप 
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माया-प्रपंच छूट जाता हैं, इससे कद्दा कि 'माया मुक्ति का 
पंथ है! 

समभाव युक्त ज्ञान-लक्ष्मी व शुद्धात्मा को देखने वाली दशेन 
लक्ष्मी, यह माया है । आत्मा को परमात्मरूप से देखने वाली 
यह ज्ञानद्शनरूप माया' वह मुक्ति का पथ है-ऐसा बुधजनों ने 
कहा हे । 

देखो, दृष्टि के पलटते ही अथ पलट जाता है | किसी भी 
शब्द के बहाने से शुद्धात्मा की ओर ले जाना है । 'माया यह 
मुक्ति का मार्ग'-- यह सुनते ही चोंक उठने जेसी बात हे, परन्तु 
भाई ! तू धीरज से समझ तो सही, कोन सी माया ?-कि अपने 
स्वरूप को लक्ष्मीरूप माया, अथात्‌ सम्यग्दशन-ज्ञान-च। रित्ररूप 
माया ( लक्ष्मी ) वह मोक्ष का मागे हे-ऐसा ज्ञानियों ने कहा 
है । कोई मिथ्यात्वादि मायाचार के पाप को तो मोक्ष का मारे 
नहीं कहा । 

दुपद परिप्रह व चोपद परिप्रह के सम्बन्ध में ज्ञानसमुश्चय- 
सार गाथा ४४३-४४४ में कहते हैं कि-- 


दुपद॑ दुबुहि जुत्तं अज्ञानं ज्ञान सुद्ध पद रहिय॑ । 
दुपद अनिष्ट दिष्टं, इष्ट विओय दुपद तिक्‍ते थे ॥४४३॥ 
दुपदं दुमति जुत्त, हिंसानंदी च दुबुंधिं जुत्त । 
दुपद॑ निगोय भाष॑, ज्ञान सहाबेन दुपद तिक्त॑ च ॥४४४॥ 


दुपद अथांत्‌ मिथ्यापद, दबुद्धि सहित भाव वह दुपद है 
मिथ्यान्ान को दुपद कहते हैं। ज्ञानानन्द्मय निजपद का जिसे 
अनुभव नहीं है वह परभावरूप दुपद में रमण करता है उसे 
परमार्थ से दुपद परिप्रह है । शुद्ध चेतन्‍्यपद के अनुभव से धर्मात्मा 
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ने ऐसे दुपद परिप्रह का त्याग किया है। मिथ्यात्वादि परभाव 
बही दुपद, उसकी पकड़ निगोद में ले जाने वाली है । सुपद अथात्‌ 
स्व-पद्‌, इससे जो उल्टा वह दुपद, मोक्षमाग से विरुद्ध समस्त 
परभावों की श्रेणी दपद है। इसी प्रकार चतुष्पद परिग्रह अथोत्‌ 
चार गति संबंधी परिप्रह, अथवा चार गति में होने वाले चार 
कषाय से मिलितभाव, अथवा चार प्रकार के बंधरूप भाव,-उसकी 
पकड़ वह चतुष्पद परिग्रह है। धर्मात्मा आत्मज्ञान के बल से उस 
चोपद परिग्रह को छोड़ता है । बाहर में दास-दासी आदि दुपद 
या हाथी, घोड़ा आदि चोपग का त्याग वह तो उपचार से हूँ 

शुद्ध चंतन्यमूर्ति आत्मा के सम्यक भानपृथंक उसमें छीन होने से 
समस्त परभाव का परिप्रह छूट जाता है । 


श्रावकाचार” गाथा १४२ में कहते हैं कि पांच इन्द्रियों के 
विषयों में जो रंजायमान होता है वह मिथ्यात्व में आनन्द मान- 
कर मृषानंद रोद्रध्यान सहित बतंता है, अथवा बह पुण्य करने में 
उत्साह रखता है । इस प्रकार संसार के कारणरूप दोष में प्रसन्न 
होकर उसमें तन्‍्मय रहता है। विषयों का लोभी मोक्षमाग को 
भूलकर पुण्यकम करने में बड़ा ही उत्साही हो जाता है। 

श्रावकाचार गाथा ३७२ में कहते हैं कि 'शद्ध ज्ञान जल 
तीथ...! चेतन्यस्वरूप आत्मा ग॒द्ध ज्ञाननल से भरा हुआ तीथ है, 
उसमें स्नान करने से ( मग्न होने से ) शुद्ध संयम होता है । 

जो रत्नत्रय गुणों से अलंकृत हो वह साधु संपूण गुणों से 
सहित है क्‍योंकि जगत में भव्यजीबों के द्वारा रत्नत्रय पृज्य हे 
( गा० ३४२ ) | गाथा ३४३ में कहते हैं कि -- 

देव गुरु पूज साधे च अड्ग मम्यक्त्व शुद्धये । 


साथ ज्ञानमयं शुद्ध, सम्यग्दशन पुत्तम॑ ॥३४३॥ 


[ १२९ ) 


इसमें कहते हैं कि सम्यक्त्व की शुद्धि के लिये देव-शाख-गुरु 
की पूजा कतव्य है, परन्तु अकेले उसमें ही रुक जाय ओर अन्तर 
में न झुके तो सम्यग्दशन नहीं होता। इसलिये कहते हैं. कि साथ 
में ज्ञानस्वरूप शुद्धात्मा का अनुभव करना बह उत्तम सम्यग्दशैन 
हैं । ऐसे शुद्ध ज्ञानवंत जीव लोक में पूजित होते हैं-जिन्होंने ज्ञान 
की आराधना की द्वो व ॒पृज्य तत्त्व ( शुद्ध आत्मा ) का अनुभव 
किया हो । ( गाथा ३४५ ) उसी प्रकार श्रतपूजा के सम्बन्ध में 
में कहते हैं कि-बुधजनों को चार अनुयोगमय श्रत की पूजा सदा 
कतव्य है, श्रतपूजा धमध्यानसंयुक्त कही गई है। धमध्यान बही 
परमाथ से श्रतपूजा हे । 


पंडित कौन (--उप देश शुद्धसार' गाथा ३२ में श्री तारण 
स्वामी कहते हैं कि वही सच्चा पंडित है-जो शद्ध विवेकरूप 
मेदविज्ञान के द्वारा श॒द्धात्मा को जानता है। यह विवेकी पंडित 
संसार-मार्ग से छूट जाता है, ओर कर्मों का क्षय करके मुक्ति में 
पहुँच जाता है | 


कारण जेसा काये होता हैं, सम्यग्दष्टि अपने शुद्धोपयोग के 
अभ्यास से केवलज्ञान रूप काय उपजाता है । ( देखो, “उपदेश 
शुद्धसार' गा० ५३५ ) 


ममल पाहुड़ ए० १२४ ( भाग दूसरा ) में कहते हेँ कि 
सिद्धस्वरूप में लीन द्ोकर स्वानुभूति जिनेन्द्र भगवान के साथ 
होली खेलती हे । 


पृ० १६७ से १७७ में ७३ वां प्रकरण ख्ंसग सोलही' नाम 
का है; उसमें मोक्षार्थी को केसे कुटुम्ब का संसग हो यह बात 


[ १३० ] 


सुन्दर उपमा देकर के दिखायी है । मोक्षार्थी को पिता, माता, 
भाई, भगिनी, बेटा, बेटी, स्ली आदि कैसे हों ? उसका अलंकार- 
युक्त वणन किया है । 


बारबार शुद्धात्मचितन करने बाछा धमोत्मा कहता है कि- 
हे परमात्मा ! तू ही मेरा पालनकतों बाप है, पिता है। आप 
अपने स्वरूप में स्थित हमारे रक्षक पिता हैं। पिता की आज्ञा 
नुसार चलने से पुत्र भी पिता के समान हो जाता दै अर्थात्‌ 
उसको परमात्मपद प्रगट द्वोता है । 


प्रमाणरूप शुद्धज्ञान 4रिणति द्वी मेरी माता है, उसके द्वारा 
दही परमात्मपद का जन्म द्वाता हे । परमात्मा को माता जुद्धो- 
पयोग-परिणति है, वही श्रष्ठ मोक्षरूप परमात्मपद की माता है। 


शुद्धोपययोग दी मेरा भाई है, क्‍योंकि बह शुद्धोपयोग भोक्ष 
में जाने के लिये भाई के समान सहायक है । और निमेल सम्य- 
ज्ञान की परिणति ही भद्रस्वभाव वालो प्रश॑ंसनीय बहिन है-जो 
कि मोक्षार्थी आत्मा के ऊ”र उपकार करती हे । ज्ञान-परिणति 
ही आत्मा की मुख्य व अवश्य उपकार करने वाली बहिन है । 
यह निर्मल आत्मदृष्टिरृपी भगिनी सब भय का नाश करने वाली 
हे, वह स्वयं ज्ञान व आनंदरूप हे । 


मोक्षा्थों को आत्मानुभूतिरुपी श्री है, वह आत्मानुभति 
सम्यग्ददान-ज्ञान-च रि+रूप रह्न-भण्डार की सम्भाल करने वाली 
है, और परम आनन्दकारी पुत्र को जन्म देने वाली है | ऐसी 
स्वानुभति में रमण करने से परमात्मपदरूपी पुत्र की उत्पक्ति 


होती है | 


( १३१ ] 


केघलक्ञान बह शुद्धोपयोग का बेटा है, ओर निमल दृष्टि 
शुद्घोपयोग की बंटी हैं | शुद्धोपपोग से निमेछ दृष्टि व केवछल्लान 
प्रगट होते हैं इसलिये बद्दी सच्चे बटे-बंटी हें | ( छसी प्रकार 
श्रुछुर ब साढी का भी वणन किया है | ) 


आत्मा का मित्र कौन -तो कहते हैं कि निमल ज्ञान का 
मिलन ही आत्मा का सच्चा मित्र हे, उसमें पाँचों ज्ञान गर्भित 
हैं। इस मित्र के प्रताप से आत्मा ने अपने सहज शुद्धवभाव 
का अनुभव कर लिया व रत्नत्रय की प्राप्ति कर छी | इस ज्ञान- 
मित्र के प्रताप से परमात्मपद की प्राप्ति द्वोती दै। 


मोक्ष में जाते हुए आत्मा का सहकारी-साथीदार कोन ! 
सम्यग्दशन ही आत्मा का सच्चा सहकारी दै-जो कि सदा भुव- 
रूप साथ में रहता है, जिसके प्रताप से आत्मा का प्रेम होता 
है । यह सम्यक्त्व के सहकार से आत्मा सहज ही रत्नन्नयमय 
शुद्ध आत्मा का अनुभव कर छेता है, ओर अविनाशी मोक्षपद 
में पहुँच जाता है । 


इस प्रकार ऐसे आत्मिक कुटुम्ब के संसग से भव्य मोक्षार्थी 
जीव को शुद्धात्मा का छाभ होता है। मोक्षार्थी आत्मा को सहज 


स्वाभाविक शुद्ध गुणों का ही संग हे । उनके संसर्ग से मोक्षपद 
पाकर के जीव परम आनन्द में मग्न रहता हे । 


इस तरह पिता-माता, बेटा-बेटो, भाई-बहन आदि के बहाने 
से भी मोक्षार्थी जीव बारबार अपने शुद्धात्मा का चिंतन करता 


| १३२ ] 


है, और उसका ही संसगग करता है | ऐसे चेतन्य के संसग से 
बह स्वयं तरणतारण परमात्मा हो जाता है | 


ऐसे तारणतरण अरिहंत परमात्मा की जय हो ! 
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और 


धर्मौत्मा के अन्तर में सम्यकत्वरूपी सूये उद्त हुआ 
है | निःशंकितादि आठ किरणों से जगमगाता वह सम्य- 
क्त्वसूय अल्पकाल में ही आठों कर्मों को भस्म करके 
सिद्धपद प्राप्त कराता है । उस सम्यक्त्व के आठ अन्ल 


सम्बन्धी प्रवचन यहां दिये जा रहे हैं। यह “अष्टांग 
अं 


ऑकव52९अरादर 


प्रवचन” भी सम्यक्त्व का परम बहुमान ओर प्ररणा जागृत 
करते हैं इसलिये स्व जिज्ञासुओं को अवश्य आनन्दित 
करेंगे | 


नासा वार ना नारज वर्क 


अंडर अरत 


अर 


- 


(अर ४2४ | | के हे: अर! | और: 6 के और (९ ९ ९ 
शंकितादि अष्ट किरणों से जगमगाता 


और और 
जा 


सम्यक्‍्त्व - सूर्य 


स्पसन्मुखता से अंतरस्वभाव के निर्विकल्प अनुभव- 
पूषक धर्मात्मा के अन्तर में निःशंकितादि किरणों से जग- 
मगाता जो सम्यग्दशनरूपी सूर्य डद्ति हुआ उस सूर्य का 
प्रताप आठों कर्मों को भस्म कर देता हे ओर अष्ट महा- 
गुण संयुक्त सिद्धपद की प्राप्ति कराता है | सम्यक्स्वी धर्मात्मा 
के ऐसे आठ गुणों का अद्भुत वणन समयसार में कुर्द- 
कुन्दाचायदेव ने किया है; उसका विवेचन यहाँ दिया जा 
रहा है । 
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अंतर में जिस स्वभाव का वेदन हुआ उसमें धर्मी 
जीव निश्ंक है । | 

धर्मोत्मा ने अपने अंतर में ज्ञान-आनन्द के निधान 
देख लिये हैं, फिर उसे दूसरे की आर्काक्षा क्यों 
होगी (-इसलिये वह निःकांक्ष है | 

मल्निता की मूर्त्ति ऐसी देह से तथा अश्युचिरूप विभावों 
से भिन्न, रल्नत्रयरवभावी मेरा आत्मा स्वयं पवित्र है,- 
ऐसा जानने बाला धममात्मा निर्विचिकित्स हाता है। 
ज्ञायक स्वभाव में मोह ही नहीं हे तो उलझन 


कैसी ?-इसलिये धममात्मा अपने स््रभावपंथ में उलझते 


नहों हैं अर्थात अमूब्द्ष्टि होते हैं। 

सम्यक्त्वी धर्मात्मा ने रक्नत्रय गुणों को प्रसिद्ध करके 
दोषों का उपगृहन कर डाला है ओर उपयोग को शुद्ध 
आम्मा में गुप्त किया है, इसलिये वे उपगूहक हैं और 
स्व्यधम की वृद्धि करने वाले हैं। 

अपने आत्मा को मोक्षमाग में दृढरूप से स्थिर किया 
है इसलिये धर्मात्मा को स्थितिकग्ण हे। 

ग्न्नत्रय को अपने आत्मा के साथ अभेदरूप से देखते 
हैं इसलिये धर्मात्मा को उस रत्नन्नय के प्रति परम 
प्रीतिरूप वात्सल्य होता है । 

चेतन्य-विद्यारूपी रथ में आरूढ़ होकर अपने आत्मा 
को ज्ञानमागमें परिणमित करते हुए सम्यक्त्वी धर्मात्मा 
जिनेश्वगदेव के माग की प्रभावना करते हैं। 


--इस प्रकार निःश्ंकता आदि आठ अंगों से परिपृण 


एसे सम्यग्दशनरूपी सुदशनचक्र द्वारा सम्यक्त्वी जीव 
आठों कर्मों का नाश कर देता है । 


अं 


आय बा बा 
अधष्ट किरणों से जगमगाता 
सम्पक्त्वरुपी सूर्य 








सम्पक्ती के आठ अड्डी का अद्भुत वर्णन 
[ समयसार गाथा २२९ से २३६ के प्रवचनों से 
०. 


म्यस्दृष्टि-अन्तरात्मा की अद्भुत अन्तरपरिणति की 
महिमापूबक आचायदेव कहते हैं कि सम्यन्टष्टि 
को निशंंकता आदि जो आठ चिन्ह ह वे आठ 
कर्मों का नाश कर देते हैं । सम्यकत्वी धर्मात्मा 
अन्तरदृष्टि ढ्रा निजरससे भरपूर ऐसे अपने ज्ञान 
स्वरूप का निःशंकरूप से अनुभव करते हैं। ज्ञान के अनुभव में 
रागादि विकार को किचित्‌ एकमेक नहीं करते। निःशंकरूप से 
ज्ञानरवरूप का अनुभव समस्त कर्मों का नाश कर देता है । 
ज्ञानस्वरूप के अनुभव द्वारा ही आठ कर्मों का नाश होता 
है । श्रद्धा में जहाँ परिपूर्ण चेतन्यस्वभाव को रागादि से प्रथक 
जाना वहाँ फिर उस चंतन्यस्वभाव के अनुभव द्वारा ज्ञानो का 
प्रतिक्षण कर्मों का नाश ही होता जाता है ओर नवीन कर्मों का 


| 
8... 
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किंचित्‌ बंध नहीं होता | इस प्रकार धमोत्मा को नियम से निजरा 
होती है । श्ञानस्वरूपी आत्मा अवंधरवभाषो है, उसके सन्मुख 
दृष्टि होने के कारण ज्ञानी को बंधन नहीं होता । 


देखो, यह श्रद्धा की महिमा ! स्वभावोन्मुखरृष्टि होने से 
जो सम्यकत्वरूपी जगमगाता हुआ सूय उद्त हुआ, उसका प्रताप 
समस्त कर्मों को नष्ट कर देता है । निःशंकता, निःकांक्षा, निर्वि 
चिकित्सा, अमूहदृष्टि, उपगूहन, स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभा- 
बना इन आठ अक्नरूपी किरणों से जगमगाता हुआ जो सम्य- 
क्त्वरूपी सूय उदित हुआ उसके प्रताप से सम्यग्द्ष्टि समस्त कर्मों 
को भस्म करके अल्पकाल में ही सिद्धपद प्राप्त करता है । पूव- 
कम का उदय वतंता है तथापि दृष्टि के वल से सम्यग्ट्रष्टि को नवीन 
कर्मों का बन्ध पुनः नहीं होता, किन्तु पूत्र कर्मों को निजरा ही होती 
जाती है | उदय है इसलिए बन्ध होता ह यह वात ही नहीं रहती 
उदय-काल में चिदानन्द स्वभाव के ओर की दृष्टि के बल से आत्मा 
उस उदय को खिरा देता है, इसलिए बह उदय उसे बन्ध का कारण 
हुए बिना निजरित हो जाता है | सम्यव्त्वरूपी सूय का उदय कम के 
उदय को भस्म कर डालता है | जहाँ मिथ्यात्व के बन्धन को छड़ा 
दिया वहाँ अस्थिरताके अल्पत्रन्धन की क्या गिनती ! वह भी क्रमज्ञः 
दूर होता जाता है। इस प्रकार ज्ञानीका स्वोन्मुख परिणति के कारण 
कम को निजरा ही होती ह ओर अल्पकाल में सबंकर्मों का नाश 
करके वह सिद्धपद प्राप्त करता है | ऐसी सम्यग्दशन ही महिमा है। 

मैं टंकोस्क्रीण एक ज्ञायकरवभावी हूँ--ऐसी प्रतीति के बल से 
सम्यक्त्वी का निःशंकितादि आठ गुण होते हैं ओर शंकादि आठ 
दोषों का अभाव होता है, इसलिए उसे बन्धन नहीं होता किन्तु 
निजरा हो हाती हैं । सम्यक्स्वी के आठ अड्डों का आठ गाथाओं 
द्वारा आचायदेब अद्भुत वणेन करते हैं।- 
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जो कमंबंधन मोहकर्ता पाद चारों छेदता | 
चिन्मूति वह शंकारहित सम्यकत्वदृष्टि जानना ॥२२९॥ 


देखो, यह सम्यक्त्वी जीव का चिन्ह | यह सम्यकत्वी का 
आचार ! सम्यग्टष्टि धर्मात्मा जानता है कि मैं तो एक टंकोत्कीण 
ज्ञायकभाव हूँ, बन्धन मेरे स्वभाव में हे ही नहीं; इस प्रकार अबन्ध 
शायकस्वभाव की दृष्टि में धर्मों को बन्धन की शंका नहीं होती। 
आत्मा के स्वभाव में बन्धन की हइंका अथवा भय हो तो वह 
मिथ्यात्व भाव है, धर्मी को उसका अभाव है। कर्म और उस कम 
की ओर का भाव मेरे स्वभाव में है ही नहीं-ऐसी दृष्टि में धर्मी 
को निःशंकता है, इसलिए उसे शंकाकृत बन्धन नहीं दोता, किन्तु 
निजरा ही होती दे । 


देखो भाई, यह वस्तु लाखों-करोड़ों रुपये खच करने से प्राप्त 
नहीं होती, यह तो अन्तर की वस्तु है । रुपया-पैसा तो पूव-पुण्य 
के उदय से मिल जाता है किन्तु यह वस्तु तो पुण्य से भी प्राप्त 
नहीं होती | पेसा ओर पुण्य दोनों से पार अन्तर को रुचि और 
प्रतोति का यह विषय है। में एक ज्ञाता-दृष्टास्वभावी हूँ, अन्य 
बन्धभाव मेरे स्वरूप में हैं ही नहीं-ऐसी दृष्टि से अबन्ध परिणाम- 
रूप बतंते हुए सम्यग्टष्टि धमोत्मा को बन्धन होने को शंकारूप 


[ ९३९ ] 


मिथ्यात्वादि का अभाव है | धर्मी जानता है कि--मैं ज्ञायकभाव 
हूँ; 'मेरा श्ञायकस्वभाव कम से ढँक गया है ”--ऐसी उसे शंका 
नहीं होती | कमंबन्ध के कारण भिथ्यात्वादि भावों का मेरे 
स्वभाव में अभाव ही है--ऐसी ज्ञायकस्वभाव की निःशंकता ही 
धम का साधन है। ज्ञायकस्वभाव की सन्मुखता हुई वहाँ अन्य 
साधन में व्यवह्ा रसाधन का उपचार आया; किन्तु जहाँ ज्ञायक- 
स्वभाव की ओर दृष्टि नहीं है वहाँ तो अन्य साधन को व्यवहार- 
साधन भी नहीं कहा जाता | 


जीब को ऐसा छगना चाहिये कि अरे, मेरा क्‍या होगा ! 
मेरा हित कैसे होगा ? अनादि संसार में कहीं शरण न मिली, 
परभाव भी मुझे शरणरूप नहीं हुए, इसलिए अब अन्तर में अपनी 
शरण ढ्ूँढना चाहिए । क्या इसी स्थिति में रहना है ? भाई, अन्तर 
में शरण है उसे पहचान | तेरा आत्मा ज्ञायकस्वभावमय है बह्दी 
तुझे शरणरूप है । 


सम्यक्त्वी धर्मात्मा ने अपने भ्रव ल्लायकरवभाव को जानकर 
उसकी शरण ली है। उस स्वभाव की शरण में उसे कमबन्ध 
होने की शंका ही नहीं दे, इसलिए उसे बन्धन नहीं होता किन्तु 
निजरा ही होती है । 


चतुथ गुणस्थान में स्थित सम्यक्त्वी का भी ज्ञायकरवभाव 

की दृष्टि में निःहांकता हे । बन्धन करने वाले भिश्यात्वादि भाव 

मेरे स्वभाव में हैं ही नहीं-ऐसी प्रतीति के कारण धर्मात्मा को 

बन्धन होने की शंका नहों होती इसलिए शंकाकृत बन्धन उसे नहीं 

होता किन्तु निःशंकता के बल से उसके पृथकर्मों की भी निजेरा 
हो जाती है | 


अर 
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जो कर्मफल ओ सर्रंधर्मों की न कांक्षा राखता । 
चिन्मूर्ति वह कांज्षा रहित सम्यक्लदृष्टि जानना ॥२३०॥ 
मैं तो एक ज्ञायकभाव ही हूँ । ज्ञायकस्व भाव ही मेरा धम 
है, इसके अतिरिक्त बाह्य के कोई धम मेरे नहीं हे, कम ओर उनके 
फल से में अत्यन्न भिन्न हूँ--ऐसी अन्तर्प्रतीति में धर्मों को किसी 
भी कर्म या कमंफल की आकांक्षा नहीं है; उन सबको वह पुद्गल 
रव॒भाव जानता है तथा वह ज्ञायकस्वभाव से भिन्न सब धर्मों के 
प्रति कांक्षा से रहित हे |! इस प्रकार धर्मो जीव निःकांक्ष हे, इस 
लिए उसे कांक्षाकृत बन्धन नहीं होता किन्तु पूवंकम खिर जाते हैं 
में ज्ञानस्वभावी हँ-ऐसी ज्ञाननिधि अपने पास देखी है उसे 
पर की आकांक्षा कयों होगी ? आनन्द से परिपृण चेतन्यऋद्धि के 
समक्ष ज्ञानी जगत्‌ की किसो ऋद्धि की इच्छा नहीं रखता ।क्योंकि- 
सिद्धि-रिद्वि-बृद्धि दीसे घटम॑ प्रगट सदा, 
अन्तर की लक्ष्मी सों अजाची लक्षपति हैं 
दास भगवंत के उदास रहें जगत सों 
सुखिया सदेव ऐसे जीव समक्िती हैं । 
सम्यक्त्वी जानता है कि अह्दो ! मेरे आत्मा की सिद्धि, अद्धि 
ओर वृद्धि सदा मेरे घट में-अन्तर में ही है; ऐसी अन्तर कौ 
चेतन्य-लक्ष्मी के लक्ष्य द्वारा वह अयाचक रुक्षाधिपति है, 
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वह बाहरी ऋद्धि-सिद्धि की वांछा नहीं करता | वह जिनेन्द्र 
भगवान का दास है और जगत से उदास है ! ऐसे सम्यक्त्बी 
जीव दास सुखी हैं। अहा ! जिनके निकट इन्द्र का बैभव तो क्या 
किन्तु तीन लोक की, विभूति” भी सचमुच विभूति समान ( राख 
समान ) दे, ऐसी चेतन्य की अचिन्त्य 'विभूति' जिसने अपने अन्तर 
में देख ली हे वह जीव ब्राह्य विभूति की इच्छा क्यों करेगा ! 

चैतन्य की ऋद्धि के समक्ष धर्मी को जगत की किसी ऋद्धि 
की आकांक्षा नहीं ह। जीवस्वभाव प्रतीति में आने के पश्चाद 
स्वण और पाषाण आदि सब पदाथों को अजीव के धर्म जानकर 
धर्मात्मा को उनकी आकांक्षा नहीं होती । जगत में प्रहांसा हो या 
निनन्‍दा हो किंतु ध्मात्मा उससे अपना हित-अहित नहीं मानते, 
इसलिये उन्हें तत्सम्त्ंधी कांक्षा नहीं हे । ज्ञायकस्बभाव की भावना 
में परभावरूप अन्य धर्मों को आकांक्षा ज्ञानी को नहीं होतो, इस- 
प्रकार सम्यक्त्वी जीव जगत में सत्र निःकांक्ष हे, इसलिए पर की 
कांक्षाकृत बंधन उसे नहीं होता किंतु निजरा ही होती है । 

“क्या इच्छत खोवत सर्वे है इच्छा दुख मूल |” 

अरे जीव, सुख तो तेरे चेतन्यस्वभाव में हे, उस सुख को चूक- 
कर तू बाह्य पदार्थों में से सुख लेने की इच्छा क्‍यों करता है ! अपने 
ज्ञानानंद स्वभाव की भावना छोड़कर पर की इच्छा करना वह दुःख 
का मूल है। धममात्मा को ज्ञानानंद स्वभाव के अतिरिक्त अन्य किसी 
की भावना नहीं हू , अस्थिग्ता की इच्छा धर्मात्मा को होती है किंतु 
उस इच्छा की उसे भावना नहीं हे, उसे अपने ज्ञायकरवभाव से भिन्न 
जानते हैं इसलिए ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि में परमाथत: उन्हें इच्छा 
का अभाव ही है | इस प्रकार इच्छा का अभाव होने से उन्हें सत्र 
निःकांक्षिता ही है, और इसलिए उन्हें निजरा ही होती है; बांछा के 
अभाव के कारण कांक्षाकत बंधन उन्हें नहीं होता। 
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सब धर्मो' में जुगुप्सा-माव जो नहिं धारता। 
चिन्मूर्ति निर्विचिकित्स सम्यग्दृष्टि निश्रय जानना ॥२३ १॥ 


में एक वीतरागी ज्ञानस्वभाव हूँ-ऐसा अन्तरवेदन हुआ वहाँ 
धमाोत्मा को जगत के किसी पदाथ के स्वरूए के प्रति ग्लानि नहीं 
होतो | पदार्थ का ऐसा ही स्वभाव हे--यह जानकर उसके प्रति 
धर्मात्मा को दुगन्छा नहीं होती | में तो श्ञांत ज्ञानस्वभाव ही हूँ 
ऐसे ज्ञानवेदन में रहते हुए ग्लानि का अभाव होने से धमोत्मा 
को निजरा ही होती है, बन्धन नहीं होता। किन्हीं रत्नत्रयधारक 
मुनिराज का शरीर मलिन काला-कुबढ़ा हो तो वहाँ धमात्मा को 
जुग॒ुप्सा नहीं होती; वह जानता है कि आत्मा का स्वभाव तो 
रत्नत्रयमय पवित्र है ओर यह मलिनता तो शरीर का स्वभाव 
है। शरीर ऐसे ही स्वभाव वाला है | इस प्रकार वस्तुस्वभाव का 
चिन्तवन फरने वाले धमोत्मा को हुगेन्छा-ल्ानि नहीं होती; 
इसलिए ग्छानिकृत बन्धन उसे नहीं होता | 


में तो ज्ञान हूं, मेरे ज्ञान में मलिनिता नहीं हें और मलिन 
वस्तु को जानने से ज्ञान कहीं मलिन नहीं हो जाता; मलिनता को 
जानते हुए धमोत्मा को यह शंका नहीं होती कि मेरा ज्ञान ही 
मलिन हो गया है, वह तो ज्ञान का पविन्नरूप से ही अनुभव 
फरता है, इसलिए वास्तव में उसे दुगन्छा-जुगुप्सा नहीं होती 


रह 


बा 3 “4.4 
2] 


६३ 
20 


[ १४३ ] 


शरीर में क्षषा-ठपा हो, रोग हो, छेदन-भेदन हो और रक्त 
की धार बहे, वहाँ धर्मात्मा उसे जड़ की पर्याय मानते हैं। भरे, 
मैं तो आत्मा हैं, यह सब जड़ की पयोयें मुझसे भिन्न हैं-ऐसे 
सम्यरज्ञान में प्रवतंमान धमोत्मा के संयोगी दृष्टि छूट गई है इस- 
लिए पदाथ के स्वरूप के प्रति उन्हें द्वेष नहीं होता | अल्प सहन- 
शक्ति के कारण भी अल्प प्रतिकूलता का भाव आ जाय, वह तो 
अस्थिरता का दोष है, श्रद्धा का दोष नहीं है। जिसने शरीर 
से भिन्न आत्मा के आनन्द का निणय किया हो उसे शरीर की 
दुर्गंधित अवस्था के समय ग्लानि नहीं होगी। शरीर मैं नहीं हूँ, 
में तो आनंद हूँ.-ऐसी आत्मा के ज्ञानानंद स्वरूप की सुगन्ध 
(संस्कार) जिसने अपने में प्रगट की होगी उसे शरीर की दुर्गंधादि 
अवस्था के समय भी ज्ञान की एकताबुद्धि नहीं छूदेगी, इसलिए 
ज्ञान की एकता छूटकर उसे दुर्गन्‍्छा नहीं होती । 


मेरे आत्मा की पवित्रता अपार है ओर यह शरीरादि तो 
रव॒भाव से ही अपवित्र हें--ऐसा जानने वाले धमोत्मा को किसी 
परद्रव्य में दुर्गछा नहीं होती, इसलिए चाहे जेसे मिनादि पदार्थों 
को देखकर भी वे पविन्र ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा से नहीं डिगते। 
जिस प्रकार दर्पण में चाहे जेसे मलिन पदार्थों का प्रतिबिम्ब पड़े 
तथापि वहाँ दपंण को उनके प्रति ग्लानि नहीं होती; उसी प्रकार 
ज्ञानस्वरूप स्वच्छ द५ण में चाहे जेसे पदाथ ज्ञात हों तथापि 
दुर्गछा-देंष करना उसका स्वभाव नहीं हे। ऐसे ज्ञानस्वभाव का 
अनुभवन करने वाले ज्ञानी का दुगंछा का अभाव होने से बन्धन 
नहीं होता, किन्तु निजरा होतो हैं । 


आक आत्मा की अचित्य महिमा का चिंतन ५. 
औडि संसार के सवक्लेशों को भुला देता हे। छिेर 
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संमूढ नहिं जो सबवभाव में सत्यदृष्टि धारता । 
वह मूठ्दृष्टि रहित समक्रितदृष्टि निश्चय जानना ॥२३२॥ 


जिसे आत्मा के ज्ञानस्वरूप की दृष्टि हुई हे वह धममात्मा 
अनेक प्रकार की विपरीत बातें सुनकर भी उलझन में नहीं पड़ता 
बिपरीत युक्तियाँ सुनकर भी उसे अपने स्वरूप में उलझन या शांका 
नहीं होती । पूष के पंडित कुछ कहते हैं, पश्चिम के कुछ कहते 
हैं, उत्तर के कुछ कहते हैं, और दक्षिण के कुछ कहते हैं--इस 
प्रकार अनेक विद्वान भिन्न भिन्न अनेक प्रकार से कहते हैं, वहाँ 
सम्यक्त्वी धर्मोत्मा उलझन में नहीं पड़ता कि यह सच होगा या 
यह अनेक बड़े बड़े विद्वान मिलकर विपरीत प्ररूपणा करें तब 
भी धर्मी उलझ नहीं जाते । ज्ञानानन्द स्वभाव की जो रोष्टि हुई 
है उसमें निःशंकरूप से वतंते हैँ। सम्यक्त्वी सब पदार्थों के रूप 
को यथाथ जानता हे। श्ञाखों में पूतकाल में होने वाले तीथकर 
आदि का तथा असंख्य द्वीप-समुद्र आदि का, महाविदेह क्षेत्र आदि 
का तथा सूक्ष्म परमाणु आदि का वर्णन आता हूं वहाँ धमात्मा 
को शंका या उलझन नहीं होती कि यह कसे होगा ? में तो ज्ञायक- 
भाव हैँ | ज्ञायकभाव में मोह ही नहीं ह तो उलझन केसी ! 
निर्मोहरूप से वह अपने ज्ञानस्वरूप का ही अनुभव करता है । 
जिस प्रकार छोक में चतुर पुरुष अनेक प्रकार की समस्याएँ आने 
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पर भी उलझन में नही पड़ते किंतु उनका दल दूढ लेते हैं, उसी 
प्रकार धर्मात्मा अपने स्वभाव के मार्ग में निःशंक रहते हैं; अनेक 
प्रकार की सांसारिक कुयुक्तियाँ आ जायेँ तथापि धर्मात्मा अपने 
आत्महित के काय में लगे रहते हैं । किसी भी प्रकार अपने 
आत्महित का मागगे ढूँढ छेते हैं । अस्थिरताजन्य उछझ्नन होती 
है बह कहीं श्रद्धा को दूषित नहीं करती, इसलिए श्रद्धा के विषय 
में तो उलझन का अभाव ही है । ऐसी श्रद्धा के बल से धर्मी 
को निजेरा ही होती जाती है, बन्धन नहीं होता | सब भावों में 
कहीं भी उन्हें विपरीत दृष्टि नहीं होती इसलिए धर्मात्मा की दंष्टि 
में उलझन का अभाव हे । 


जेसे--किसी साहकार के पास छाखों-करोड़ों की पूँजी हो 
और कोई व्यक्ति उसकी पेढी पर लिख जाय कि “यह आदमी 
दिवालिया हो गया ह;” इस प्रकार कई छोग मिलकर प्रचार करें तो 
भी वह साहूकार घबराता नहीं है; वह निःशंक जातता है कि 
मेरी सारी सम्पत्ति मेरे पास सुरक्षित हँ। लोग भले कहें, लेकिन 
अपने हृदय को तथा अपनी सम्पत्ति को मैं जानता हूँ । 

उसी प्रकार सम्यग्दष्टि धमात्मा निश्ांक जानता दे कि 
अपने चेतन्य की ऋडद्धि मेरे अन्तर में विद्यमान है, बाह्य दृष्टि 
लोग भले दी अनेक प्रकार से विपरीत कहें या निन्दा करें कितु 
धर्मात्मा को अपने अन्तरस्वभाव को प्रतीति में ज्ंका नहीं होती | 
छोग कुछ भी कहें किंतु मुझे अपने स्वभाव की प्रतीति है, अपने 
स्वभाव की निशांक श्रद्धा है, अपना वेदन-अपने चेतन्य की सम्पत्ति 
को में ज्ञानता हूँ । इस प्रकार धर्मात्मा जीव को अपने स्वरूप 
में कभी उलझन नहीं होती, इसलिए उसे मूढताकृत बन्धन नहीं 
होता किंतु निजरा ही होती दे । 
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मैं ज्ञायकस्वभावी हूँ--ऐसे अन्तर॒स्वभाव के अनुभवपूवक 
जहाँ निश्ांक प्रतीति हुई वहाँ सम्यक्त्वी निभयता से अपने 
स्वरूप की साधना करता है। वहाँ उसे सात प्रकार के भय नहीं 
होते और नि:शंकता आदि आठ भ्रकार के गुण होते हैं । उन 
गुणों का वणन चल रहा है । सम्यकत्वी के निःशंकता, निःकांक्षता, 
निर्विचिकित्सा और अमूढदृष्टि--इन चार अंगों का वणन हो 
गया है, अब इस गाथा में पांचवें उपयूहन अंग का वर्णन 


जो सिद्धभक्ति सहित हे, उपगुहक है सब धर्म का । 
चिन्मूति वह उपगुहनकर, सम्यक्ल्वदृष्टि जानना ॥२३३॥ 


रुम्यक्त्वी धर्मात्मा सिद्धभक्ति सहित है। सिद्धभक्ति में 
अर्थात्‌ सिद्ध समान अपने शुद्ध आत्मा में उपयोग को गुप्त किया 
है ( जोड़ा हे ) इसलिए धर्मात्मा को 'उपगृहन' है और उसकी 
आत्मशक्तियां प्रतिक्षण बढ़ती जाती हैं इसलिए उसे उपबृंहण भी 
हे | में चिदानन्द्रवभावी हूँ, इस प्रकार अन्तर में उपयोग को 
लगाया वहाँ गुणों का उपबृंहण ओर रागादि विकार का उपगूहन 
हो गया। स्वभाव की शुद्धता प्रगट हुईं बहां दोषों का उपगृहन 
हो गया । आत्मा फे क्ञानानन्दस्वरूप के अवलम्बन से धमोत्मा 


[ १४७ | 


को प्रतिक्षण गुणों की शुद्धता बढ़ती जाती है ओर दोष दूर द्वोते 
जाते हैं, उसे उपबृंहण अथवा उपगृहन कहते हैं। ऐसा कभी नहीं 
होता कि धर्मों की दृष्टि में अल्प दोष की मुख्यता होकर स्वभाव 
ढेंक जाय । अल्प दोष हो तो उसे जानते हैं. किंतु ऐसी शंका 
नहीं करते कि मेरा पूण स्वभाव मलिन हो गया है । झ्ञानानन्द 
स्वभाव की मुख्यता में धर्मात्मा को अल्पदोष की गौणता होने 
से उपयूहन अंग वतंता ही है ओर उसकी आत्मशुद्धि प्रतिक्षण 
बढ़ती जाती है इसलिए उसे प्रतिक्षण निजरा द्योती रहती है । 

धर्मात्मा ने अपने शुद्ध चेतन्यमृर्ति स्वभाव में उपयोग छगाया 
है उसका नाम परमाथतः सिद्धभक्ति है । जहाँ शुद्धस्वभाव पर 
दृष्टि है वहां अल्पदोष पर दृष्टि होती ही नहीं इसलिए उपे दोष 
का उपगूहन बतता हे। चेतन्यर्वभाव को प्रसिद्ध करके दोषों का 
उपगृहन कर डाला है, एक क्षण भी दोष की मुख्यतः करके स्वभाव 
से च्युत नहीं होता इसलिए उसकी शुद्धता बढती ही जाती है-ऐसा 
धमोत्मा का उपगूहन है; उसका प्रतिसमय मोक्ष पर्याय की ओर 
परिणमन हो रहा है । अहो ! दृष्टि का ध्येय तो द्रव्य हे और 
द्रव्य तो मुक्तस्वरूप है, इसलिए मुक्तस्वरूप की दृष्टि में धर्मात्मा 
प्रतिक्षण मुक्त ही होता जाता हैं। सचमुच भिथ्यात्व ही संसार 
है ओर सम्यकत्व वह मुक्ति हे। धर्मी को अन्तर में शुद्ध चेतन्य- 
स्वभाव पर दृष्टि है, उसी को भक्ति है और उसका फल मुक्ति 
है। पयोय के अल्पदोष का आदर नहीं दे इसलिए उसकी भक्ति 
नहीं है; उस अल्पदोष को मुख्य करके स्वभाव की शुद्धता को 
नहीं भूलते । ऐसे धर्मात्मा को अशुद्धता घटती जाती है और 
शुद्धता में वृद्धि होती जाती है, इसलिए उसप्ते बन्धन नहीं होता 
किंतु कर्मों की निजरा ही होती जाती है, इसलिए वह्‌ अल्पकाल़ 
में मुक्त हो जायेगा। 


[ १४८ ] 


. धर्मी को भी जो राग है वह कहीं निजरा का कारण नहीं 
है, किंतु अन्तमुंखदृष्टि के परिणमन से प्रतिक्षण जो आत्मगुद्धि 
की वृद्धि होती है वही निजरा का कारण है । किचित्‌ निबंलता से 
राग होता है, किंतु उस राग के प्रति धर्मी की दृष्टि का झ्लुकाव 
नहीं है। धर्मात्मा की दृष्टि तो अखंड ज्ञायकमूर्ति स्वभाव पर ही 
है, उस दृष्टि के बल से शुद्धि की वृद्धि होकर कर्मों की निजरा ही 
होती जाती है । 
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ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा की श्रद्धा में सम्यक्त्वी को निशडां- 


कितादि आठ गुण होते हैं उनका यह वर्णन है-- 
उन्मागंगामी स्वात्मको, जो मार्ग में स्थापता | 
चिन्मृर्ति वह स्थितिकरणयुत, सम्यक्दृष्टि जानना ॥२३४॥ 


धमोत्मा सम्यर्दष्टि अन्तरस्वभाव की श्रद्धा के बल से अपने 
आत्मा को मोक्षमाग में स्थिर रखता है, किसी भी प्रसंग के भय 
से वह अपने आत्मा को मोक्षमाग से च्युत नहीं होने देता । यद्यपि 
अर्थिरता के रागादि होते हैं तथापि ज्ञायकरवभाव की श्रद्धा 
के बल के कारण वे मोक्षमाग से भ्रष्ट नहीं होते, यही सम्य- 
ग्ृष्टि का स्थितिकरण अंग है । 


धमोत्मा को रागद्वेष आदि के विकल्प तो आते हैं परन्तु 
मोक्षमाग से विरुद्धता के विकल्प उन्हें नहीं आते, अथांत्‌ कुदेव 
कुगुरु, कुशाक्ष का पोषण करने के या रागादि से धरम होता है ऐसी 
मिथ्यामान्यतारूप उनन्‍्माग का पोषण करने के विकल्प तो उन्हें आते 
ही नहीं तथा अन्य जो अस्थिरता के विकल्प आते हैं उन विकल्पों 
का भी ज्ञायकस्वभाव में एकाकाररूप से स्वीकार नहीं करते, 
अपने ज्ञायकर्वभाव को विकल्प से प्रथक ही देखते हैं इसलिए 
सम्यग्दहानरूप माग में स्थितिकरण उनके सदैव वतता ही है । परंतु 


([ १५० ] 


अस्थिरता से ज्ञान-चारित्ररूप माग के प्रति कभी कदाचित्‌ मन्द 
उत्साह हो जाय ओर वृश्षि डिग जाय तो अपने ल्लायकरवभाव के 
अवलम्बन को हृढता द्वारा पुनः दृढरूप से अपने आत्मा को माग 
में स्थिर करते हैं उसे भ्रष्ट नहीं होने देते-ऐसा धर्मी का स्थिति- 
करण अंग है । ऐसे स्थितिकरण के कारण धर्मों का आत्मा 
मार्ग से च्युत नहीं होता इसलिए उसे बन्ध नहों होता किंतु निज़रा 


। 
हु मा अपने आत्मा को मोक्षमाग से च्युत नहीं होने देते, 


तथा अन्य किसी साधर्मी को कदाचित्‌ मंक्षमाग के प्रति निरु: 
त्साही होकर डिगते देखें तो उसे उपदेशादि द्वारा मोक्षमागं के 
प्रति लल्लासित करके दृढरूप से मांग में स्थिर करते हैं | ऐसा 
स्थितिकरण का शुभभाव भी धर्मी को सहज ही आ जाता है। 
कोई किंचित्‌ डिगने का विचार आ जाये तो वहाँ धर्मा 
स्वभाव को दृष्टि से अपने आत्मा को पुनः मोक्षमारग में दृढता 
स्थिर करते हैं; इस प्रकार अपने आत्मा को मोक्षमाग में 
स्थिर करना सो निम्चयय स्थितिकरण है; ओर व्यवहार से दूसरे 
भात्मा को भी मोक्षमाग से च्युत होने का प्रसंग देखकर उसे 
उपदेशादि द्वारा मोक्षमार्ग में श्थिर करने का शुभभाव धर्मात्मा 
को आता है वह व्यवहार स्थितिकरण है । “अहो, ऐसा महान 
पवित्र जेनघम ! ऐसा अपूरव मोक्षमाग !! पूबकाल में कभी जिसकी 
आराधना नहीं की ऐसे मोक्षमाग को साधकार अब मोक्ष में 
जाने का अवसर आया है.......तो उसमें प्रमाद या अनुत्साह 
क्यों होगा ?”-ऐसे अनेक प्रकार से मोक्षमागं की महिमा प्रसिद्ध 
करके सम्यक्त्वी अपने आत्मा को तथा दूसरे के आत्मा को 
मोक्षमाग में स्थिर करता है, उसका नाम स्थितिकरण है । 
ओऔ६ 
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जो मोक्षपथ में 'साधुत्रय का वत्सलत्व करे अहो। 
चिन्मूति वह वात्सल्ययुत सम्यक्त्वदष्टि जानना ॥२३५॥ 


सम्यग्दगन-सम्यरकज्ञान और सम्यर्चारित्र यह तीनों मोक्ष- 
माग के साधक होने से साधु! हैं; इन तीन साधुओं के प्रति 
अथाद रत्नत्रय के प्रति धमोत्मा को परम प्रीतिरूप वात्सल्य होता 
है। व्यवहार में तो आचाय, उपाध्याय ओर मुनि इन तीन साधुओं 
के प्रति बात्सल्य होता है ओर निश्चय से अपने रल्नत्रयरूप तीन 
साधुओं के प्रति परम वात्सल्य होता है। यहाँ निजरा का अधि- 
कार होने से निश्चय अंगों की मुख्यता है, इसलिए आचायदेव 
ने नि:शंकितादि आठ अंगों का निर्चय स्वरूप बतलाया है। 

सम्यग्दृष्टि धमोत्मा टंकोत्कीण एक ज्ञायकरव भावमयपने के 
कारण सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र को अपने से अभेदबुद्धि से सम्यक - 
रूप देखता हे इसलिए बह मागवत्सछ है अर्थात्‌ मोक्षमाग के 
प्रति अति प्रीतिबंत है, इसलिए उसे माग की अनुपलब्धि से होने 
वाला बन्ध नहीं हे किंतु निज़रा हे । 

देखो, आठों अंग के वणन में “टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकरवभाव- 
मयपने के कारण”--ऐसा कहकर आचायदेव ने विशेषता की 
है । सम्यग्टृष्टि सदा टंकोत्कीण एक ज्ञायकस्वभावमय है इसलिए 
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उसे श्ंका-कांक्षा आदि दोष नहीं होते और इसीलिए उसके 
निःशंकितादि आठ गुण होते हैं तथा उनसे उसे निजरा होती है । 
इस प्रकार “टंकोत्कीण एक ज्ञायकस्वभावमयपना” वह मुख्य बस्तु 
है, उसी के अवलम्बन से यह निःशंकितादि आठों गुण स्थित हैं और 
उसी के अवलम्बन से निजरा होती है। धर्मी की दृष्टि में से उस 
स्वभाव का अवलंम्बन कभी एक क्षणमात्र भी नहीं छूटता। 


यहाँ वात्सल्य के वर्णन में भी आचायदेव ने अदूभुत बात 
कही है। सम्यकत्वी को रत्नत्रय के प्रति वात्सल्य होता है। क्‍यों 
होता दे ? तो कहते हैं कि रन्नत्रय को अपने से अभेदबुद्धि से 
देखता है इसलिए उसे उसके प्रति परम वात्सल्य होता है। देखो 
इस वात्सल्य में राग को या विकल्प की बात नहीं है किन्तु “सम्य- 
ग्दशन-श्ञान-चा रित्र तो मेरा स्वभाव ही है”--इस प्रकार रत्लत्रय 
का अपने आत्मा के साथ अभेदरूप से अनुभव करना उससे 
किंचित्‌ भेद न रखना यही उसके प्रति परम वात्सल्य है। जिस 
वस्तु को अपनी माने उसके प्रति प्रेम होता हे । जिस प्रकार गाय 
को अपने बढड़े के प्रति अतिशय प्रेम होता है, उसी प्रकार धर्मो 
जानता है कि यह रक्नत्रय तो मेरे घर की-मेरे स्वभाव की वस्तु 
है, इसलिए उसे रक्नत्रय के प्रति अतिशय प्रेम होता है । 


'श्रद्धा' को एकत्व ही प्रिय है, उसे भेद या अपृण"ता अच्छे 
नहीं छगते । धमात्मा सम्यकश्रद्धा द्वारा सम्यग्दशन-झ्ञान-चारित्र 
को अपने आत्मा के साथ अभेदबुद्धि से देखता है; रागादि के 
साथ उसे अपनी एकता भाषित ही नहीं होती | इस प्रकार ज्ञायक- 
स्वभाव की दृष्टि में धर्मात्मा रज्नत्रय को अपने साथ अभेदबुद्धि 
से देखता है, इसलिए वह रक्नत्रयरूप मोक्षमाग के प्रति अत्यन्त 
प्रीतिबान है, मोक्षमाग के प्रति उसे परम बात्सल्य होता है तथा 
रागादि विभाव के प्रति भ्रम नहीं होता । 


[१५३ ] 


देखो, यह धर्मी का वात्सल्य अंग ! धर्मी को अपने आत्मा 
में ही रति-प्रीति है । गाथा २०६ में कहा हे कि-- 

इसमें सदा प्रीतिवंत बन, इसमें सदा संतुष्ट अरु | 

हससे ही बन तू हृप्त, तुझकी सुख अहो उत्तम होगा ॥ 

है भव्य ! तू इसमें-इस ज्ञानसवरूप आत्मा में नित्य प्रीति कर, 
इसमें नित्य सन्तुष्ट हो और इसी से ठप्त हो;-तुझे उत्तम सुख होगा। 

अहो ! जिसे आत्मा का हित करना हो-सच्चे सुख की आव- 
इयकता हो, उसे आत्मा से परम प्रेम करना चाहिए । श्रीमद्‌ राज 
वन्द्र भी कहते हैं कि-“जगत इष्ट नहीं आत्म से” अथात्‌ जो धर्मो 
है अथवा धम का सच्चा जिज्ञासु है उसे जगत की अपेक्षा आत्मा 
प्रिय है, आत्मा की अपेक्षा जगत में उसे कुछ भी प्रिय नहीं है । 

देखो, गाय को अपने बछड़े के प्रति केसा प्रम होता है! 
बालक को अपनी माता के प्रति केसा प्रेम होता हे !! उसी प्रकार 
धमोत्मा को अपने रल्लत्रयस्वभावरूप मोक्षमाग के प्रति अभेदबद्धि 
स्रे वात्सल्य होता है। इसमें राग की बात नहीं हे किंतु रन्नत्रय में 
जो अभेदबुद्धि है वह्दी परम वात्सल्य है। अपने को रत्नत्रय में परम 
बात्सल्य होने स बाह्य में अन्य जिन-जिन जीवों में रन्नत्रय धम्म 
देखते हैं उनके प्रति भी उन्हें वात्सल्य उमड़ आता है तथा अन्य 
धर्मात्माओं एवं साधर्मियों के प्रति उनके अन्तर में वात्सल्य के 
झरने बहते हैं,--यह व्यवहार वात्सल्य है । 

धमोत्मा को जगत में अपना रल्लत्रयस्वरूप आत्मा ही परम- 
प्रिय है, संसार सम्बन्धी अन्य कुछ भी प्रिय नहीं है। सम्यग्दशन- 
झ्ञान-चा रित्ररूप रत्नत्रय को धर्मी जीव अपने आत्मा के साथ 
अभेदरूप देखते हैं, इसलिए उन्हें मोश्षमाग का अत्यन्त प्रेम है और 


[ १५४ ] 


निमित्तरूप से मोक्षमाग के साधक सन्‍्तों के प्रति परम आदर तथा 
उस मोक्षमाग को दश्ोने वाले सवन्न भगवान ओर बीतरागी 
शास्त्रों के प्रति प्रेम होता है। कुदेव, कुगुरु, कुधम के प्रति या 
मिथ्यात्व आदि परभावों के प्रति धर्मी को स्वप्न में भी प्रम नहीं 
होता | इस प्रकार अपने आत्मा के साथ अभेद्रूप से ही मोक्ष- 
माग ( सम्यग्दग्गन-झ्लान-चा रित्ररूप माग ) को देखता हे, श्स- 
लिए धमोत्मा को माग की अप्राप्ति के कारण होने वाला बन्धन 
नहीं होता किंतु निजरा ही होती है । माग को तो अपने आत्मा के 
साथ अभेदरूप ही देखते हैं, इसलिए मार्ग के प्रति उन्हें परम 
बात्सल्य हे। देखो, सम्यग्ज्ञान-सम्यग्दशन-सम्यकचा रित्ररूप रत्न 
त्रय के प्रति जिसे अभेदवद्धि हो उसी को मोक्षमाग के प्रति सथ्ा 
वात्सल्य है; जिसे रल्नत्रय के ५्रति किंचितमात्र भेदबद्धि है अर्थात 
रब्नत्रय को अभेद आत्मा के ही आश्रित न मानकर जो राग के 
या पर के आश्रय से रत्नत्रय की प्राप्ति होना मानता है उसे 
सचमुच रत्नत्रय के प्रति वात्सल्य नहीं है किंतु उसे तो राग के 
तथा पर के प्रति वात्सल्य है | धर्मात्मा-सम्यर्दृष्टि तो रत्नत्रय 
को अपने से अभंदबुद्धिरुप देखता है अथात्‌ पर के आश्रित 
किंचित्‌ भी नहीं देखता, इसलिए उसे रत्नश्नय के प्रति परम 
बाल्सल्य होता है । 


ह्॒‌ष्ट के निधान आत्मा में हैं । 
आनंद के भंढार आत्मा में हैं। 
सम्यकत्वरूपी इंजी से वे मंडार खुलते हैं | 
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चिन्मूतिं मन-रथ पंथ में, विधारथारूढ विचरता | 
वह जिनज्ञानप्रभावकर, सम्पक्त्वदृष्टि जानना ॥ 


सम्यग्दृष्टि टंकोत्कीण एक ज्ञायकस्वभावमयपने के कारण 
ज्ञान की समस्त शक्ति को विकसित करके प्रभाव उत्पन्न करता 
हे, इसलिए प्रभावना करने वाला है । 


देखो, यह जिनमागगे की प्रभावना ! 


चेतयिता अथोत्‌ सम्यग्दष्टि धमोत्मा विद्यारूपी रथ में आरूढ 
हुआ है अथोत्‌ अपने ज्ञानस्वभावरूपी रथ में आरूढ हुआ है, 
उसने अपने श्लानस्वभावरूपी रथ का ही अवलम्बन लिया है... 
ओर उस ज्ञानरथ में आरूढ हाकर मनरूपी रथ पथ में अर्थात 
ज्ञानमाग में ही भ्रमण करता हें; इस प्रकार स्वभावरूपी रथ में 
बेठकर ज्लानमाग में प्रयाण करता हुआ, ज्ञानस्वरूप में परिणमित 
होता हुआ सम्यग्दष्टि धर्मात्मा जिनेश्वर के ज्ञान की प्रभावना 
करता है । अन्तर में ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता द्वारा धर्मात्मा को 
ज्ञान का विकास ही होता हे, यही भगवान के माग की सच्ची 
प्रभावना है । 


इसके अतिरिक्त रत्नजद़ित सोने-चाँदो के रथ में-कि जिसमें 
अच्छे हाथी, घोड़े आदि जुते हों,-जिनेन्द्र भगवान को या 


[ १५६ ] 


भगवान के कहे हुए परमागम को बिराजमान करके, रथयात्रा 
द्वारा जगत में उनकी महिमा प्रसिद्ध करना सो व्यवहारप्रभा- 
बना है । भगवान के माग के श्रति ्तिशय बहुमान होने से 
डसकी महिमा जगत में केसे बढ़े, ऐसा व्यवहारप्रभावना का 
भाव धर्मात्मा को आता है; किंतु अन्तर में जिसने भगवान का 
ओर भगवान के कहे हुए ज्ञानमाग का सच्चा स्वरूप जाना हो 
अथोत ज्ञानस्वभावरूपी रथ में आरूढ द्ोकर अपने में ज्ञानमाग 
की निश्चय-प्रभावना प्रगगे की हो उसी को सच्ची व्यवहार- 
प्रभावना होती हे । 


आत्मा चेतन्यर्वरूपी हे, उसे अनुभव में लेकर सम्यमस्दृष्टि 
जीब चेतन्यविद्यारूपी रथ में आरूढ होकर ज्ञानमाग में परि 
णमन करता हे, इस प्रकार वह धमात्मा जिनेश्वरदेव के ज्ञान की 
प्रभावना करने वाला है। देखो, यह धर्मी की प्रभावना ! “भर... 
भावना” अथांठ चेतन्यस्वरूप की विशेष भावना कर-करके धमोत्मा 
जीव अपनी ज्ञानशक्ति का विस्तार करता है, वही प्रभावना हे । 
ज्ञान की विशेष भावनारूप प्रभावना द्वारा धर्मात्मा को निजरा 
ही होती जाती है। अपने ज्ञानरवरूप की विशेष भावना ही जिन- 
माग की सी प्रभावना है | 


जिस प्रकार जिनेन्द्र भगवान को वीतराग प्रतिमा को रथ 
आदि में स्थापित करके, वहुमानपूबक नगर में घुमाते हैं--ऐसा 
शभभाव वह व्यवहार प्रभावना है, क्योंकि भगवान की रथयात्रा 
आदि देखकर लोग बाह्य में जेनधर्म की महिमा जानते हैं और 
इस प्रकार जनधम को प्रभावना होती है। यह तो व्यवहारत्रभा- 
बना है, शुभराग के समय ऐसा प्रभावना का भाव भी पधर्मात्मा 
को आता है और निश्चय से ज्ञान को अन्तर के चेतन्य-रथ में 


[ १५७ | 


जोतकर स्वभाव की विशेष भावना द्वारा अपने ज्ञान की प्रभावना 
करते हैं । “में ज्ञायक हूँ”-ऐसा जो अनुभव हुआ हे उसमें 
बारम्बार उपयोग को छगाता हुआ धमोत्मा अपने आत्मा को 
जिनमाग में आगे बढ़ाता हे, वह निइचय से प्रभावना हे। आत्मा 
को मिथ्यात्व के कुमाग से उतार कर चतन्य-रथ में बिठाना 
और चेतन्य-रथ में बैठाकर उसे जिनमाग में-मोक्षमाग में ले 
जाना वह धम की सच्ची प्रभावना है; ऐसी प्रभावना से धमोत्मा 
को प्रतिक्षण निजरा होता जाती है और अप्रभावना कृत बन्धन 
उसे नहीं होता । 


१९ भ( ९ 


इस प्रकार सम्यस्दृष्टि को अपने चेतन्यस्वरूप सम्बन्धी निःशं- 
कता, चेतन्य से भिन्न परद्रत्यों के प्रति निःकांक्षा, आदि आठ अंग 
होते हैं। यह आठ अंग आत्मस्वरूप के आश्रित हैं इसलिए वे 
निश्चय हैं; तथा शुभ रागरूप जो निशशंकतारूपी आठ अंग हैं वे 
पराश्रित होने से व्यवहार हैं। यहाँ तो निजरा अधिकार हे, इसलिए 
निजरा के कारणरूप निउ्वय आठ अक्लों का वणन आचायदेव 
ने आठ गाथाओं द्वारा किया है । इन आठ अंगरूपी तेजस्वी 
किरणों से जगमगाते हुए सम्यग्दझनरूपी सूर्य का प्रताप सबकर्मों 
को भस्म कर देता है। सम्यग्दृष्टि धमोत्मा इन निःशंकितादि आठ 
गुणों से परिपृण ऐसे सम्यग्दशनरूपी सुदर्शन-चक्र द्वारा समस्त 
कर्मों का घात करके मोक्ष को साधता हे । 

अद्दो ! नि:शंकितादि आठ अंगरूपी दिव्य किरणों द्वारा जग 
भगाता हुआ सम्यर्दडानरूपी सूय अपने दिव्य प्रताप से आठों 
कर्मों को भश्म करके आत्मा को सिद्धपद की प्राप्ति कराता है। 

ऐसे सम्यक्टवसूय का महान उदय जयबन्त हो ! 
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एएएणआ 
वेदन 


चेतन्यसन्मुखता से धमोत्मा को जहां परम अतीन्द्रिय 
आनन्द का वेदन हुआ वहाँ अपने वेदन से ज्लात हुआ कि 
मेरे इस आनन्द के वेदन में राग का अवलम्बन नहीं था, 
अथवा किसी पर का आश्रय नहीं था, अपने आत्मा का 
ही आश्रय था | ज्ञानी के निकट श्रवण और मनन से पूथ 
काल में जो जाना था वह अब अपने वेदन से जाना | 


सुख का धाम 


६ उतर, तो वहाँ अकेला सुख ही भरा है। तेरा स्वरूप सुख 
है का ही धाम है। 
घुन 
और मेरा आत्मा ही ज्ञान और आनन्दस्वरूप है--ऐसा 
निर्णय करने की धुन जिसे लगी हे उसके प्रयत्न का मोड़ 
स्वसन्मुख होता है; राग की ओर उसका झुकाब नहीं होता, 
| उसकी परिणति राग स विमुख होकर अन्तरोन्मुख होती है | 
जरा 


भः मे 


अरे जीव ! तू प्रमोद कर....उल्लास कर....कि आत्मा 
स्वय॑ स्वयमेव सुखमय है । अपने सुख के लिए उसे जगत के 
किसी पदा्थ की अपेक्षा नहीं हे । स्वोन्मुख होने से आत्मा 
रबयं अपने अतीन्द्रिय आनन्द में मग्न होकर मोक्षसुख का 
सुधापान करता है | 
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सन्त कहते हैं कि-- 
संसार को भूलकर अपनी अतीन्द्रिय चंतन्य-गुफा में 
> 
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ञ सम्यग्दष्टि की उज्ज्वल परिणति हे 

है. आह 2 2 हो 
पम्य्दृष्टि निःशंक ओर निर्भय होता है 
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सम्यग्टृष्टि के परिणाम उज्ज्वल हैं। उस उज्ज्बलता को 






के 


है” 
वे ही जानते हैं, मि“याद ष्टि उस उज्ज्बछता को नहीं जानते । ;॒ 
मिथ्यादृष्टि तो बहिरात्मा हैं, अन्तरात्मा की गति को ॥ 
बहिरात्मा क्या जानेगा ? ज्ञानानन्द स्वभाव की ओर जिसकी ४ 
परिणति झुकी है ऐसे सम्यग्दष्टि निःशंक और निर्भय होते हैं, ४ 
उनका ऐसा अद्भुत पराक्रम होता है कि चाहे जेसी परिस्थिति ४ 
में भी वे निजस्वरूप से च्युत नहीं होते | उन्हें इस छोक का 
या परलोक का, वेदना का या अरक्षा का, अगुप्ति का, मरण | 
का या अकस्मात्‌ का-यह कोई भय उन्हें नहीं होता। अपने इ 
ज्ञानस्वरूप में हो निःशंक और निर्भयरूप से वतंते हुए उन ३ 
सम्यक्त्वी के पूर्व कर्मों की निजरा हो जाती है । सम्यकत्वी ; 
को ऐसी उज्ज्वल अन्तरपरिणति का वर्णन समयसार में ४ 
किया है; उसी का विवेचन यहाँ दिया जा रहा है । मु 

4 
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अं । । तमुंख होकर जहाँ ज्ञानस्वभावी आत्मा की प्रतीति 
हुई बहाँ धर्मी ने अपने आत्मा को पर से भिन्न 
जाना ओर रागादि से भी आत्मस्वरूप को भिन्नता 
जान ली । अब वह अन्तमुख ज्ञानस्वभाव की दृष्टि 
से श्ानभावरूप ही परिणमित होता है, राग में 





[ १६० ] 


तनन्‍्मयता से परिणमित नहीं होता । कोई संयोग उस ज्ञानी को 
अज्ञानरूप परिणमित नहीं कर सकते। ज्लञानो को ज्ञानभाव में 
बंधन होने की ज्ांका उठतो ही नहीं। इस प्रकार ल्लानभाव में 
निःडंकता से बतता हुआ ज्ञानी कर्मों से बंधता नहीं है, किंतु उसके 
कर्मां की निजरा होती है । 


अहो, ज्ञानी की अन्तरपरिणति अद्भधत हे | ज्ञानी के अन्तर 
के ज्ञानपरिणाम राग से भी पार हैं अथाव परमाथ से ज्ञानी 
ग के कर्ता नहीं हैं, ज्ञानीतो ज्ञानपरिणाम के ही कतो हैं। 
अज्ञानी को मात्र राग ही दिखाई देता है, इसलिए ज्ञानो को भी 
वह उसी दृष्टि से देखता है कि “यह ज्ञानी राग करते हैं, यह 
ज्ञानी दहृप करते हैं”,--किंतु उस समय उस राग और हष से पार 
ज्ञानी की परिणति बतती हे उसे वह अज्ञानी नहीं देखता। ज्ञानी 
की परिणति राग से भिन्न हैं। जिसे अपने राग से भिन्न ह्लान- 
भाव का वेदन नहीं है वह जीव ज्ञानी की रागातीत श्लानपरिणति 
को केसे जान सकेगा ? अन्तरात्मा की गति को बहिरात्मा कैसे 
जानेगा ? ज्ञानी के परिणाम सम्यर्दगन ओर सम्यरब्वान सहित 
उज्ज्वल हैं, उस उज्ज्वलता को वे ही जानते हैं। मिथ्यादृष्टि उस 
उज्ज्बलता को यथाथ नहीं जानते | जो जीव ज्ञानी को अन्तगत 
परिणति को यथाथ रूप से जानता हैं उसे अपने में ज्ञानस्वभाव 
ओर परभाव का भेदज्ञान हुए बिना नहीं रहता | 


पम्यग्हष्टि का परम साहस 


सम्यग्टृष्टि के परिणाम में ऐसा अद्भुत पराक्रम होता है कि 
चाहे जसा घोर उपसगे आने पर भी वे अपने श्ञानस्वभाव की 
भद्धा से ध्युत नहों होते, निःशंकरूप से अपने ज्ञानभाव में परिण 


[ १६१ ] 


मन करते हैं। सम्यस्टृष्टि ही ऐसा परम साहस करने में समय हैं- 
यह बात आचायदेब निन्नोक्त कलश में कहते हैं-- 


( जादू छ विक्रीडित ) 
सम्यग्दष्टय एवं साइसमिदं कते क्षमंते पर 
यद्वज्नेइपि पतत्यमी भयचलतत्रेलोक्यपमुक्ताध्वनि | 
सर्वामिव निसर्गनिर्भयता शंकां विहाय स्वयं 
जानंतः स्वमवध्यवोधवपुष॑ बोधाच्च्यवंते न हि ॥१५४॥ 


देखो, यह धर्मी जीव का अन्तरंग पराक्रम ! मात्र सम्यगर्दृष्टि 
ही ऐसा परम साहस करने में समथ है कि-जिसके भय से तीन- 
लोक भयभोत होकर अपना मार्ग छोड़ दँ-ऐसा बज्पात हो तथापि 
सम्यग्टष्टि अपने ज्ञानस्वभाव से च्युत नहीं होते । “में तो ज्ञान- 
स्वरूप हूँ, मेरा ज्ञानशरीर अवध्य हे, जगत में कोई उसका वध 
करने में समथ नहीं है”,-ऐसा नि:शंकता और निर्भयता से जानते 
हुए धमात्मा अपने ज्ञान-श्रद्धान से नहीं डिगते। 

कदाचित्‌ कोई देव आकर ऐसा कहे तेरी मान्यता मिथ्या है 
इसलिए यह मान्यता छोड़ दे, नहीं तो मैं तेरे प्राण हर ढूँगा, 
तो वहाँ भी ज्लानी-ध्मोत्मा अपने ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा नहीं 
छोढ़ते, ज्ञानस्वरूप से च्युत नहीं होते। स्वरूप में निःशंकता 
है इसलिए उन्हें निर्भयता है। मैं तो ज्ञानशरीरी हूँ, यह जड़ 
शरीर मेरा है ही नहीं, ओर मेरे ज्ञानशरीर का घात फरने 
में कोई इस जगत में समर नहीं है। कदाचित्‌ वज्रपात हो 
और तीन लोक के जीव भय से कांप उठें तथापि वहाँ धर्मात्मा 
अपने स्वरूप की श्रद्धा से नहीं डिगते। जगत के साधारण जीव 
तो भय से विचद्धित होकर माग छोड़ देते हैं, किंतु सम्यक्त्वी 


[ १६२ ] 


धर्मात्मा अपने स्वरूप की श्रद्धा में निश्यांकता से वतते हैं, इस- 
लिए वे निभय हैं, वे अपने मार्ग से च्युत नहीं होते;-ऐसे सम्य- 
क्त्वी धमात्मा को निजगा होती है । 


सम्यकत्वी निःशंकित होने से सबंन्न निभय हैं, यह बात अब 
गाथा में कहते हैं-- 


सम्यकक्‍त्वदंत जीव हैं निःशंकित इससे हैं निभय तथा 
हैं सप्तमयप्रविमुक्त जिससे, इसलिये निःशंक हैं ॥२८८॥ 


देखो, यह सम्यग्टष्टि धर्मात्मा की दशा ! सम्यक्त्बी जीव 
अत्यन्त निःशंक और निभय होते हैं। क्‍यों (-क्योंकि वे ज्ञानानन्द 
स्वभाव के अतिरिक्त समस्त कर्मों के फल की अभिलाषा रहित 
होने से कर्मा के प्रति अत्यन्त निरपेक्षता से बतते हैं। रागादि 
हों उनकी भी अपेक्षा नहीं हे अथात्‌ यह राग मुझे कुछ छाम देगा 
ऐसी किचित बुद्धि नहीं है; में तो राग से पार ज्ञानस्वरूप ही 
हूँ, इसक अतिरिक्त अन्य कुछ मेरा हैँ ही नहीं-इसप्रकार अत्यन्त 
निःशंकतारूप निहईचय वाले होने से सम्यर्टृष्टि जीव अत्यन्त निभय 
हैं। पीछे से सिंह आ रहा हो तो वहाँ किंचित्‌ भयभीत द्ोकर 
सम्यत्ववी भी दौड़ने लगते हैं, तथापि उस समय भो, आचाय- 
देव कहते हे कि वे सम्यक्त्वी निभय हैं, क्‍योंकि यह सिंह मुझे 
अपने स्वरूप से डिगा देगा-ऐसा भय उन्हें नहीं होता, इसलिए 
वे निभय हैं । ज्ञानी को कभी ऐसा भय नहीं होता, जो श्लान- 
र्वरूप में शंका उत्पन्न करे। “मैं ज्ञातास्वरूप हूँ --ऐसी प्रतीति 
में धर्मों को कभी द्वांका नहीं होती, और ज्ञान से भिन्न किसी 
परभाव की उसे अपेक्षा नहीं हे । रवरूप में निःशंक ओर परभावों 
से अत्यन्त निरपेक्ष होने के कारण धमात्मा अत्यन्त निभय 
किंचित्‌ रागादि हों या प्रतिकूलढता आ जाये तो बहां “यह राग 


[ १६३ ] 


या प्रतिकूता मेरे ज्ञानस्वरूप का नाश्ञ कर देंगे”-- ऐसा भय या 
सन्देद्द ज्ञानी को नहीं होता | इस प्रकार ज्ञानी अत्यन्त निशश्ंक 
ओर निभय होते हैं 

अद्दा ! में तो ज्ञानभाव ही हूँ, ज्ञान से भिन्न अन्य कोई मेरा 
स्वरूप नहीं हे, श़भ-अश्ञभ कर्मों के उदयकाल में ही में तो ज्ञानभाव- 
रूप से ही परिणमित होने वाला हूँ, समस्त कर्मों के फल से में 
अत्यन्त भिन्न हँ-ऐसा जहां अनुभव हुआ वहां. धर्मी को सन्देह या 
भय कहां से होगा ? मेंने अपना जो ज्ञानरवरूप प्रतीति में लिया 
है वह कभी अन्यथा नहीं होता, जगत में किसी संयोग की ऐसी 
सामथ्य नहीं दे कि मेरे ज्ञानरवरूप को अन्यथा कर सक। ऐसी 
स्वभाव की नि:ञंकता के कारण सम्यस्दष्टि निभय होता हे। अब, 
सम्यक्त्वी को सात भय नहीं होते-यह बात आचायदेव छह 
कछशञों द्वारा अद्भुत रोति से समझाते हैं । 


हज कद सकल ह १- ब््‌ व मम३ल9++कक ९-4० शव ल्‍फदजफ 
£ अंतर में वित्मरूप लोक का निःशंकरूप से 

। अवलोकन करने वाले ज्ञानी को 
प्र 
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हहलोक या परलोक सम्बन्धी भय नहीं होता । 
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ज्ञानी धर्मात्मा को अपन स्वरूप को निश्ांक्रता के कारण 
इहलोक तथा परलछोक का भय नहीं हे, यह बात आचायदेबव 
१५५ वें क्ोक सें कहते हे : कल 
( शादू छ बिऋाडित ) 
लोकः शाथ्त एक एप सकलव्यक्तो विविक्तात्मन- 
श्रिन्लोद स्रयमेव क्रेवठमयं यद्नोकयत्येककः 


[ १६४ ] 


लोको$यं न तवापरस्तदपरस्तस्यास्ति तद्ढी। इतो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सहज॑ ज्ञानं सदा विंदति ॥१५५॥ 


( सम्यक्टबी को सात भयों का अभाव दक्शानेवालढ्े यह १५४ 
से १६० तक के सात कलश अति सुन्दर भावपूण होने से मुखाप्र 
करने योग्य हैं। ) 


सम्यग्टष्टि धर्मात्मा अन्तरदृष्टि से स्वयमेव मात्र अपने 
चेतन्यस्वरूप लोक का अवलोकन करता है, बाह्यलोक से भिन्न 
चेतन्यस्त्ररूप से ही अपने आत्मा का अनुभव करता है; इसलिए 
पह ज्ञानी जानता हे कि यह चेतन्यरवरूप लोक ही मेरे आत्मा का 
छोक है, उससे भिन्न अन्य कोई-इहलछोक या परलोक-मेरा नहीं 
है। इस प्रकार ज्ञानी तो निरन्तर निःशंकतापूबक अपने आत्मा को 
सहज ज्ञानस्वरूप ही अनुभव करता है वहां उसे इहलोक या 
परछोक सम्बन्धी भय कहां से होगा ? 


जगत में समस्त पर वस्तुएँ इस आत्मा से भिन्न हैं, लोक 
की कोई वस्तु आत्मा को नहीं है। आत्मा अनन्त चेतन्य शक्ति 
से परिपृण है, यह जो चेतन्यरवरूपी छोक है वही आत्मा का छोक 
है। आत्मा का यह चेतन्यस्वरूप छोक सदैव आत्मा के साथ ही 
शाइवत रहता है, आत्मा स्वयं अन्तमंख होकर अकेछा ही ( मन 
वाणी-देद्दादि की सहायता के बिना ही अपने अन्तर में अव- 
छोकन करता दे, इसलिए स्वयं ही अपना छोक है और आत्मा 
का चेतन्यरवरूप सदा व्यक्त है। इस प्रकार चेतन्यस्वरूप आत्मा 
को ही अपना छोक जानने के कारण धमोत्मा को छोक सम्बन्धी 
भय नहीं होता । अहो ! में तो ज्ञायक ही हूँ, ज्ञानस्वरूप में हो 
मेरा सबंस्व है, ज्ञानस्वरूप से बाह्य मेरा कोई हे ही नहीं-ऐसा 


[ १६५ ] 


धर्मों जानता है; इसलिए 'इस देहादि सामग्री का क्‍या होगा ?” 
ऐसा भय धर्मात्मा को नहीं होता । में अपने अन्तर की अन्त- 
रंग सामग्री से परिपृण हूँ, बाह्य सामग्री मेरी नहीं हे--ऐसे अनुभव 
की निःश्ंकता में धर्मा्सा को इहलोक या परलोक का भय नहीं 
होता | “इस जगत में मेरा कोन है ! परभव में मेरा क्या होगा ? 
मैं कहाँ जाऊँगा १” ऐसा सन्देह या भय धम्मोत्मा को नहीं होता । 
मैं चेतन्यरवरूप हूँ तथा परभव में भी में ज्ञानस्वरूप ही रहूँगा, 
ज्ञानस्वरूप ही मेरा परलोक ( उत्कृष्ट वस्तु ) है। ऐसी ज्ञानस्वरूप 
की निशशंकता में धर्मीं को दूसरी शंका नहीं होती, ओर शंका 
न होने से भय भी नहीं होता । 


“है आत्मद्‌ ! यह चेतन्यरवरूप छोक हो तेरा है, इससे 
भिन्न कोई लोक--इहछोक या परलछोक तेरा नहीं है ।” ऐसा 
ज्ञानी विचार करता है ओर निःशंकरूप से बतेता हुआ सदा अपने 
सहज ज्ञान का अनुभव करता है। ऐसे अनुभव में धर्मात्मा को 
इहलोक या परलोक सम्बन्धी भय नहीं होता। 


देखो, छोक में राजपद आदि में तो पुण्य की आवश्यकता 
है, उसमें कहों गुण की अपेक्षा नहीं है । मिथ्यादृष्टि जीव भी 
किसी विशेष पुण्य के उदय से राजा होता है; वहाँ कोई विरोध 
करे कि बस, हमें मिथ्यादृष्टि राजा नहीं चाहिए, तो उस विरोधी 
को कषाय का अभिप्राय दे, उस्ते पुण्य का विवेक नहीं दै। पुण्य 
के अनुसार मिथ्यादृष्टि माता-पिता मिलें ओर कोई विरोध करे 
कि मैं मिथ्यादृष्टियों को माता-पिता रूप में स्वीकार नहीं करूँगा 
तो उसके विचार में विवेक नहीं हे। भाई, छोक में ऐसा माप 
नहीं किया जाता। ओर धम में कोई कद्दे कि “हमारे गुरु बहुत 
पुण्यवान हैं”--इस प्रकार मात्र पुण्य से गुरुपद की प्रतीति करे 
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तो सचमुच उसने गुरुपद को जाना ही नहीं | धम और पुण्य 
दोनों वस्तुएँ भिन्न भिन्न हैं। लोक में तो वही बढ़ा माना जाता 
है जो पुण्य से बढ़ा हो । 

यहाँ तो कह्दते हैं कि धर्मात्मा को अपने चेतन्यस्वरूप के 
अतिरिक्त किसी की अपेक्षा नहीं हे । मेरे चेतन्यस्वरूप उत्तम- 
लोक को बिगाड़ने के लिए इस जगत में कोई समथ नहीं है,-- 
इस प्रकार धर्मी जीव दुनियां की परबाह छोड़कर आत्मा के 
अन्तरस्वरूप में ढलता है। अन्तग्स्वरूप के अनुभव में इहलोक 
की या परलोक की चिन्ता केसी ! अन्तरस्वरूप के अवलम्बन से 
ज्ञानी सम्यक्त्वी धर्मात्मा निरन्तर निश्ंक और निभेय है। 


इस लोक या परलोक में मुझे सदेव अपने चेतन्यस्वरूप का 
ही साथ है, अन्य किसी का साथ नहीं है, राग का भी साथ 
नहीं है-ऐसी निः्ंक प्रतीति के कारण धर्मात्मा को कभी इह- 
लोक या परकछोक सम्बन्धी भय नहीं होता । जिसे चेतन्यस्वरूप 
की नि:ांकता नहीं है उसी को भय तथा बन्धन होता है । 
धमौत्मा को चेतन्यस्वरूप की निर्भयता के कारण लोक-सम्बन्धी 
भय नहीं हे, इसलिए उसे निज़रा ही होती जाती है किंतु बंधन 


नहों होता । 

अट्दा, एक बार इस बात का निणय तो करो। यह अन्त- 
रंग की बात है, मात्र बाह्य वेराग्य की यह बात नहों हे। अन्तर 
में जहाँ जगत से भिन्न चेतन्यस्वरूप का अनुभव किया है वहां 
जगत में कहीं परद्रव्य या परभाव के साथ एकताडइुद्धि होती 
ही नहीं, ज्ञान में ही एकतारूप परिणमन रहता है, इसलिए वहां 
पर सम्बन्धी भय नहीं होता। कम का उदय आकर मेरे चेतन्य- 
स्वरूप को बिगाड़ देगा ऐसा भय भी धर्मोत्मा को नहीं होता। 
इस प्रकार सम्यग्दष्टि निभय हे । 
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रे के हे या 
तानी निर्भयता से ज्ञान का ही वेदन करता है 
अन्य किमी वेदना का भय ज्ञानी को नहीं है। 
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सम्यक्त्वी धर्मात्मा को वेदना-भय भी नहीं होता, ऐसा 
अब कहते हैं-- 
एपैकेव हि वेदना यदचर्ल॑ ज्ञान॑ स्य॑ वेधते 
निर्मेदो दितवेधवेदकबलादेके॑ सदानाकुलेः । 
नैवान्यागतबेदनेव हि भवेत्तद्धीः कुतों ब्ानिनों ! 
निशशंकः गतत॑ स्रय॑ गे सहज॑ ज्ञान सदा विंदति ॥१४६॥ 
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जिनके अन्मर में आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द का स्व- 
संवेदन हुआ दे ऐसे सम्यग्ट्ष्टि ज्ञानी धर्मात्मा जानते हैं कि मेरा 
आत्मा वेदक होकर अपने ज्ञान-आनन्द के निराकुल स्वाद का ही 
वेदन करने वाला है; अपने ज्ञान-आनन्द से भिन्न अन्य कोई वेदन 
मुझमें नहीं है। मेरे ज्ञान-आनन्द के वेदन में आकुलता के वेदन 
का भी अभाव है, तो फिर पुदूगलजन्य रोगादि वेदना की बात 
ही कहां रही (--इसभप्रकार निश्ंकतापूवंक अपने सहज अनाकुल 
ज्ञान का ही निरन्तर वेदन होने से ज्ञानी को अन्य किसी बेदना 
का भय नहीं होता । 


देखो, आजकल (वीर सम्बत्‌ २४८१ में ) इन्फल्यूएंजा रोग 
बहुत फेला है ओर लोग चारों ओर भयभीत हो गये हैं; किंतु 
धर्मी जानता है कि-इस रोग की बंदना तो श्वरीर में है, यह 
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जड़ शरीर ही जब मेरा नहीं है तो फिर मुझे रोग की वेदना 
कैसी ? मैं तो अपने ज्ञान का ही वेदन करता हूँ। ज्ञान ही मेरा 
शरीर है। मेरे ज्ञान-शरीर में इन्फल्यूएन्जा आदि रोगों का भ्रवेश्ञ 
ही नहीं है तो मुझे वंदना का भय कहां से होगा ! 


बेद्य-ब दक दोनों अभेद होते हैं, अथोत्‌ आत्मा बेदक होकर 
अपने भाव का बदन करता है. किंतु शरीर का बेंदन नहीं करता। 
अपने से भिन्न वस्तु की वंदना मुझे क्‍यों होगी ? धर्मों का आत्मा 
तो अपने से अभिन्न ऐसे ज्ञान का ही वेदन करता है; उस श्ञान- 
वेदन में किसी बाह्य वेदना का प्रवेश हो नहीं है तो फिर ज्ञानी को 
वेदना का भय क्‍यों होगा ?! इस देह का छेदन-भेदन हो, इसमें 
रोग हो या बिच्छू कार्टं-उसकी वेदना का वेदन धर्मों को नहीं है; 
निबलछता के कारण किंचित्‌ अरुचि या द्वेष हो जाय तथापि 
उस द्वंष का अपने ज्ञानस्वरूप के साथ एकरूप बेदन नहीं करते, 
हंष से भिन्न ज्ञानस्वभाव का ही अपने में एकत्वरूप से बदन 
करते हैं; इसलिए श्लानवेदन में ही निःश्चंकता से बतते हुए धर्मात्मा 
को अन्य किसी बाह्य वेदना का भय नहीं होता । 


“'ेदना में अनुकूल और प्रतिकूल दोनों प्रकार की बेदना 
लेना चाहिए। जिस प्रकार चाहे जेसी प्रतिकूलता की वेदना में 
भी धमोत्मा अपने स्वरूप की श्रद्धा नहीं छोड़ते, उसी प्रकार चाहे 
जेसी अनुकूछता हो तथापि धर्मात्मा उसकी वेदना में-संयोग के 
उपभोग में-सुख-बुद्धि से एकाप्र होकर अपने स्वरूप की श्रद्धा को 
कभी नहीं छोड़ते। हष-शोकरूप विकार का जो क्षणिक वेदन है 
उससे भी भिन्न अपने ज्ञानस्वरूप को जाना है ओर आत्मा के 
अतीन्द्रिय आनन्द के अंश का वेदन हुआ है, वह बाह्य रोगादि को 
वैदना का भय धर्मात्मा को नहीं होता। हम तो आत्मा के अवी- 
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न्द्रिय आनन्द का वेदन करने वाले हैं, हष-शोक का वेदन हो वह 
वास्तव में हमारा बेदन नहीं हे, उस विकारी बेदना का मेरे 
ज्ञानस्वरूप में प्रवेश नहीं है; ओर बाह्म में जो रोगादि होते हैं वे 
तो मुझसे बाहर ही हैं, उनकी बेदना मुझे नहीं हे--ऐसे भेदज्ञान में 
धर्मात्मा को कभी बेदना का भय नहीं होता। जिसमें जो भरा 
हो उसमें उसी का बेदन होता है । धर्मो जानता है कि मेरे आत्मा 
में तो आनन्द और शञ्ञांति ही भरे हैं, इसलिए आत्मसन्मुख दृष्टि 
में मुझे आनन्द ओर शांति का ही बेदन है। ऐसा जानते हुए 
धर्मात्मा क्षणिक हृष-शोक के बेदन में एकाकार नहीं होते। मेरे 
ज्ञान में अन्य किसी वस्तु का प्रवेश ही नहीं हे तो उसका वेदन 
मुझे क्‍यों होगा ? अज्ञानी तो हष-शोक के क्षणिक बेदन में ऐसा 
एकाकार हो जाता है कि ज्ञान-आननंदस्वरूप को बिल्कुल भूल ही 
जाता है, हृष-शोक से भिन्न कोई बदन उप्ते भासित ही नहीं होता । 
इसलिए हष-शोक के दी वेदन में एकाकाररूप से बतता हुआ 
बह कर्मों से बंधता ही हे । ओर ज्ञानी धर्मात्मा ने दृष-श्ोक से 
परे चेतन्य के आनन्द के वेदन को जाना है इसलिए वे हष-शोक 
के वेदन के समय भी उसमें एकाकाररूप से परिणमित नहीं होते, 
उससे भिन्न रहकर, झ्ञान में ही एकता करके उसी का वेदन 
करते हैं, इसलिए उस ज्ञानवेदन की मुख्यता में धर्मात्मा को निजरा 
ही होती जाती हे । धमोत्म। को ज्ञान की मुख्यता का वेदन होने 
से उसी का एक वेदन माना है, ओर हष-शोक का अल्प वेदन 
होने पर भी वह गोण होने से उसका अभाव गिना है । इस 
प्रकार धर्मोत्मा को एक ज्ञानवेदन में अन्य वेदना का अभाष ही 
है, इसलिए उसे वेदना का भय होता ही नहीं । 


श्रेणिक राजा आदि सम्यकत्वी जीव नरक में गये हैं, किंतु 
उनके भी अन्तर में चेतन्य-दृष्टि से ज्ञानवेदन की ही मुख्यता है 
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शोक का वेदन मुख्य नहीं है; क्योंकि दृष्टि तो अन्तर के चेतन्य- 
रवभाव पर ही है | हष-शोक की वेदना तो ऊपर का भाव है। 
उन ऊपर के भावरों द्वारा अन्तर में नहीं पहुँचा जाता । ऊपर 
के भावों को पार करके धर्मात्मा ने अन्तर में प्रवेश किया है। 
अन्तमुंख होकर वे अपने आत्मिक ज्ञान-आनन्द से ज्ञांत रस का 
बेदन करते हैं । 

जिसका वणन सुनकर भी साधारण प्राणी कांप उठता है 
ऐसी नरक की वेदना में पड़ा हा, वहाँ अज्ञानी तो उस बेदना 
से ही व्याकुल होकर तड़फता है; उसे चेतन्य का वेदन नहीं 
होता कि-इस वेदना से परे मेरा चेतन्यतत्त्व है। और ज्ञानी उस 
नक की वेदना से परे अपने ज्ञानानन्दस्वरूप का वेदन करता 
हे । ज्ञानानन्दस्वरूप की दृष्टि की मुख्यता में शोक के वेदन का 
उसके अभाव है | यह बात अन्तरंग की है इसे बाहर से सम- 
हना कठिन हे। 


देखो, पं० बनारसोदासजी जब अन्तिम दश्ञा में थे तब 
वे तो अपनी ज्ञानदशा में ही थे, किंतु पास के लागों को ऐसी 
गंका हो रही थी कि-इनका जीव निकलने में विलम्ब क्‍यों हो 
रहा है ) अवश्य वह किसो वस्तु में अटक गया हे । पंडितजी 
उनकी वात समझ गये ओर हाथ के इशारे से एक स्छेट मंगाकर 
उसमें लिखा।-- 


ज्ञानकुतका हाथ मारि अरि मोहना । 
प्रगत्यो रूप स्वरूप अन॑त सु सोहना ॥ 
जा परजाय को अन्त सत्य कर मानना। 
चले बनारसीदास, फेर नहिं. आबना ॥ 


[१७१ ] 


देखो, यह ज्ञानी की अन्तरदशा ! अन्तर की निःश्ंकता 
से कहते हैं कि-हमने भेदज्ञानरूपी भाले से मोह को छेद डाढा 
है, मोह को मारकर हम जा रहे हैं.. एकाथ भव में मोक्ष प्राप्त 
करेंगे, अब हम इस संसार में नहीं आएँगे | देखो, यह ज्ञानी 
की निर्भयता ! ज्ञानी के अन्तर का बेदन बाहर से नहीं जाना 
जा सकता | 

अहा ! चेतन्य के ज्ञांत, अनाकुल वेदन से हटकर जीव व्यर्थ 
ही चिंता करके आकुलता का वेदन करते हैं । किंतु बाह्य की 
जितनी चिता करें वह सब व्यथ है, उसमें मात्र आकुछता का 
ही वेदन होता है | इसलिए धर्मात्मा तो निराकुलता से अन्तर 
के चेतन्यस्वभाव पर निःश्ंकरृष्टि रखकर ज्ञान के सहज बेदन 
का निर्भयता से अनुभव करते हैं ओर "जेसा बतमान वैसा 
भविष्य”--इस न्याय से उसे ऐसा भय नहीं होता कि- भविष्य 
में रोगादि की वेदना में फँस जाऊँगा !” वह निश्ठांक है कि 
भविष्य में भी मेरे ज्ञानस्वरूप में से ऐसे निराकुछ ज्ञान का 
ही वेदन आयेगा, मेरे ज्ञान में अन्य वेदन का अभाव हैं-- 
ऐसी निःशंकता के कारण धर्मात्मा निर्भय हू । 

में सहज ज्ञान और आनन्दस्वरूप हूँ--ऐसी अन्तरदृष्टि जिसे 
हुई हे वह सम्यस्टष्टि जीब अत्यन्त निःश्क्र और निर्भय होता 
है, क्योंकि वह अपने ज्ञानानन्दस्वरूत के अतिरिक्त समस्त पर- 
द्रव्यों से अत्यन्त निरपेक्ष बतता हैँ, जो रागादि होते हैं उनकी 
भी अपेक्षा नहीं है अथात्‌ यह राग मुझे कुछ छाभ देगा ऐसी 
किंचित्‌ बुद्धि नहीं है | में तो राग से पार ज्ञानसरवरूप ही हूँ, 
इसके सिवा अन्य कुछ मेरा है ही नहीं--इस प्रकार अत्यन्त निशांक, 
हृढनिश्चयी होने से सम्यर्दृष्टि अत्यन्त निभय होता है; सात प्रकार 
के भय उसे नहीं होते । सात प्रकार के भयों में से इहलोक, 


[ १७२ ] 


परकोक और वेदना-इन तीन भयों के अभाव सम्बन्धी विवेचन 


हुआ | अब अरक्षा, अगुप्ति, मरण और अकस्मात इन चार प्रकार 
के के का भी सम्यग्हष्टि के अभाव होता है उसका विवेचन 
करते है। 
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' स्वृतःसिद्ट ज्ञान का अनुभव करते हुए 
ज्ञानी को अरक्षा का भय नहीं होता । । 
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ज्लानी को अरक्षा का भय नहीं होता | प्रतिकूछता आ 
जायेगी तो मेरी रक्षा केमे होगी १-ऐसा भय उसे नहीं होता, 
क्योंकि बह जानता है कि म तो ज्ञानस्वरूप हूँ, बाह्य प्रतिकूछता 
आकर मेरे ज्ञानस्वरूप को नष्ट कर दे ऐसा नहीं हो सकता; मेरा 
ज्ञान तो स्वतःरक्षित है; उसमें प्रतिकलता का प्रवेश ही नहीं है । 
ऐसी निःशंकता होने के कारण ज्ञानी को अरक्षा भय नहीं होता, 
ऐसा अब कहते हैं 


यत्सन्नाशमुपेति तन्न नियतं व्यक्तेति वस्तुस्थितिः 

ज्ञानं सत्खयमेव तत्किल ततख्लातं क्रिमस्पापरे! । 

अस्पात्राणमतो न क्रिंचन भवे्तद्धी: कुतो ज्ञानिनो.. 

निःशंक। सततं स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विंदति ॥१५७॥ 
धम्मात्मा जानता है कि मेरा ज्ञानस्वरूप स्ववमेव सत्‌ है 

ओर जो सद्‌ है वह कभी नाश को प्राप्त नहों होता,-ऐसी ही 


बस्तुस्थिति हे। इस प्रकार मेरा ज्ञान स्वयं स्वभाव से ही रक्षित 
है; तो फिर दूसरे के द्वारा उसकी रक्षा कैप्ती ! मेरे ज्ञान में 


[ ९७३ ] 


अरक्षितता किंचित है ही नहीं । ऐसी निःशांकता में धर्मी को 
अरक्षा का भय कहाँ से होगा ! वह तो निःशंक और निर्भय 
बतता हुआ अपने स्वतःरक्षित ज्ञान का अनुभव करता है। 


देखो, आजकल दुनिया एटम बम से कितनी भयभीत है ! 
एटम बम गिरे तो केसे रक्षा की जाये ?...ओर अमुक रोग से 
केसे बचा जाय ?-इस प्रकार बाह्य में रक्षा के उपाय ढूँढता है 
ओर भयभीत रहता है; कितु भाई ! एटम बम या रोग में ऐसी 
शक्ति नहीं है कि तेरे ज्ञानस्वरूप को नष्ट कर सके | इसलिए 
ज्ञानस्वरूप को प्रतोति कर तो अरक्षा का भय दूर हो जाय । 
धर्मों जानता है कि मे तो ज्ञानस्वरूप हूँ, मेरा ज्ञानस्वरूप स्वय- 
मंव सत्‌ होने से स्वयं अपने द्वारा रक्षित ही है, इसलिए कोई 
दूसरा आकर मेरे ज्ञान को बिगाड़ देगा ऐसा भय धमोत्मा को 
नहीं होता। यह शरीर तो संयोगी और नाशवान ही है, उसको 
रक्षा के लाखों उपाय करने पर भी नहीं हो सकती; जबकि 
आत्मा तो चेतन्यरवरूप असंयोगी स्वतःसिद्ध सद है, उसका 
नाश किसी से हो ही नहीं सकता । ऐसे चेतन्यस्वरूप का जो 
निरन्तर अनुभव करते हैं उन ज्ञानी को अपनी अरक्षा का भय 
कहाँ से होगा *-वे तो निःशांंकतापूवंक सहज ज्ञानस्वरूप का ही 
सदा अनुभव करते हैं । 


सत्‌ वस्तु का कभी नाश नहीं होता; यह ज्ञानश्वरूप आत्मा 
भी सत्तास्वरूप वस्तु हे | आत्मा का स्वरूप कहीं ऐसा नहीं है 
कि दूसरे के द्वारा रक्षा की जाय तभी टिक सके नहीं तो उसका 
नाश हो जाये । आत्मा तो स्वतःसिद्ध अविनाशी है । उसका 
नाश कभी होता ही नहीं-ऐसे आत्मा को ज्ञानी जानते हैं, इस- 
ढिए उन्हें अपनी अरक्षा का भय कभी नहीं होता । 


[ १७४ ] 
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स्वरूप से ही गुप्त' ऐसे ज्ञानी को [ 

अगुप्ति का भय नहीं होता । " 
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आत्मा के ज्ञानानन्दरवरूप की ओर उन्मुख होकर उसकी 
निःशंक प्रतीति करना सो सम्यग्दशन धम है। ऐसे सम्यग्दशन 
द्वारा निश्ंक धर्मात्मा को सात प्रकार के भय नहीं होते, उसका 

यह वबणन है । 

( १-२ ) चेतन्यस्वरूप लोक हो अपना है और किसी अन्य के 
द्वारा वह बिगाड़ा नहीं जा सकता, तथा चेतन्यस्वरूप को छोड़- 
कर आत्मा कहीं अन्यत्र नहीं जाता-ऐसा जानते हैं इसलिए ज्ञानी 
को इहलोक या परलोक सम्बन्धी भय नहीं होता। 

(३) आत्मा तो चेतन्यवेदन का वेदक है, उसमें बाह्य की 
कोई अन्य बदना नहीं होती, इसलिए ज्ञानी को बंदना का भय 
नहीं होता। 

(४) आत्मा का सत्‌ चतन्यस्वरूप स्वयं अपने द्वारा ही 
रक्षित स्वयंसिद्ध होने से उसका कभी किसी से नाश नहीं होता, 
इसलिए ज्ञानी को अरक्षा का भय नहीं होता। 


इस प्रकार चार भयों का अभाव कहा। अब, कहते हैं. कि 
पांचवां अगुप्ति भय भी ज्ञानी को नहीं होता-- 


स्वं रूप॑ क्िल वस्तुनोस्ति परमा गुप्तिः स्वरूपे नय- 
च्छक्त।ः को5पि परः प्रवेष्ठमकृतं ज्ञानं सरूप॑ च नुः | 


डर आई 


[ ९७५ ] 


अस्थागुप्तितों न काचन भवेत्तद्धी: कुतो ज्ञानिनो, 
निश्शंक) सततं स्वयं स सहज ज्ञानं सदा बविंदति ॥१५८॥ 


वास्तव में वस्तु का स्वरूप हो वस्तु की परम गुप्ति है, 
क्‍योंकि वस्तु के निजस्व॒रूप में दूसरे का प्रवृंश नहीं हो सकता। 
आत्मा तो सहज ज्ञानस्वरूपी है, उसके ज्ञानस्वरूप में क्रिसी दूसरे 
का प्रवेश कभी नहीं होता, इसलिए ज्ञानस्वरूप स्वयं अपने से ही 
गुप्त है ।--ऐसे अपने ज्ञानस्वरूप को जानते हुए धमोत्मा को अगुप्ति 
का भय नहीं होता। मरे रवरूप में अन्य कोई आ ही नहीं सकता, 
तो कोई चोर आदि मुझमें आकर मेरे स्वरूप को चोरी कर ले या 
उसे बिगाड़ दे-यह बात ही कहाँ रही ? 

जब तारंगा सिद्धक्षेत्र पर गये तो वहाँ एक सुन्दर गुफा देखी 
थी । शेर-चीते का डर होने से गुफा के द्वार पर छोद्दे के सींकचों 
का द्रवाजा छगा था, ताकि कोई जंगली जानवर अन्दर प्रवेश 
न कर सके; परंतु इस ज्ञान-गुफ़ा में विद्यमान आत्मा तो स्वभाव 
से ही ऐसा गुप्त है कि उसमें किसी अन्य का प्रवेश ही नहों है;-- 
ऐसा जानते हुए ज्ञानी को स्वरूप की अगुप्ति का भय नहीं होता। 
ज्ञान आत्मा के साथ सदा एकाकाररूप से ही विद्यमान है इसलिए 
आत्मा अपनी ज्ञान-गुफा में ही निवास करता है, ज्ञान-गुफा में 
अन्य किसी का प्रवश है ही नहीं, तो फिर अगुप्ति का भय कहाँ 
से होगा ! मेरे ज्ञान में अन्य कोई आ नहीं सकता ओर मेरा ज्ञान 
आत्मा से प्रथक होकर अन्य में जाता नहीं हे। मेरा ज्ञानस्वरूप 
आत्मा स्वयं अपने स्वरूप में गुप्त ही है । ऐसा नि:शंकरूप से जानता 
हुआ ज्ञानी निर्भयतापूर्वक अपने सहज ज्ञान का ही निरंतर अनुभव 
करता है, उसे अगुप्ति का भय नहीं होता | 

जिस प्रकार छोक में रुपया, सोना या गहने आदि वस्तुओं 


[ १७६ ] 


को छिपाकर-गुप्तरूप से न रखा जाय तो कोई चुरा छे जाता है। 
वहाँ पैसे की रक्षा के लिए अगुप्ति का भय होता है, परंतु पैसा तो 
प्रथक वस्तु है, इसलिए वह चला जाता है, उसकी रक्षा के अनेकों 
उपाय करने पर भी रक्षा नहीं हो सकती | किंतु यहाँ ज्ञान में ऐसा 
अगुप्ति का भय नहीं हे, क्योंकि ज्ञान तो आत्मा से सदा अभिन्न 
होने के कारण उसे कोई चुरा नहीं सकता, इसलिए वह तो स्वतः 
रक्षित और गुप्त ही है;--ऐसे निजरवरूप को जानते हुए ज्ञानी को 
अगुप्ति का भय नहीं होता | 

गुप्ति! अथोत जिसमें चोर आदि प्रवेश न कर सके ऐसा 
किला, भोंयरा आदि निभय स्थान; उसमें प्राणी निभयरूप से रह 
सकता है । यदि गुप्त प्रदेश न हो ओर खुला हो तो उसमें रहने 
वाले प्राणो को भय लगता है। उसी प्रकार यहाँ कह्दते हैं. कि आत्मा 
को रहने के लिए ऐसा कोई निर्भय-गुप्तस्थान है. जिसमें आत्मा 
निर्भयरूप से रह सके ? तो कहते हैं कि हाँ, आत्मा का ज्ञानस्वरूप ही 
परमगुप्ति अथोत्‌ अभेद्य किला है, क्‍योंकि आत्मा के श्ञानस्वरूप में 
अन्य कोई प्रवंश नहीं कर सकता-ऐसे आत्मस्वरूप को जानता हुआ 
ज्ञानी अपनी क्षान-गुफा में निभयतापूवंक निवास करता है, वहाँ 
उसे अगुप्ति का भय नहीं होता। 
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१ शाश्वत चेतन्यप्राण का अनुभवन करने वाले 
$ त्ञानी को मृत्यु का भय नहीं होता । 
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प्राणोच्छेदधुदाहरंति मरणं प्राणाः किलास्यात्मनो, 


ज्ञानं तत्सयमेत्र शाश्वततया नोच्छियते बातुचित्‌ । 


[ १७७ ] 


तस्यातो मरणं न किचन भवेत्तद्धी: कुतो ज्ञानिनो 
निश्शुंक सतत॑ स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विंदति ॥१४९॥ 


ज्ञानी को मरण का भय नहीं होता, क्‍योंकि आत्मा कभी 
मरता ही नहीं है। आत्मा तो अपने चेतन्य-प्राण से सदा जीवित 
है--ऐसे आत्मा को निःञंकरूप से जाना वहाँ मरण का भय कहाँ 
से होगा ! जिसे शरीर में आत्मबुद्धि हें ऐसा अज्ञानी जीव उसमें 
किचित्‌ परिवतन होने से “हाय, हाय ! मे मर जाऊंगा !”--हस 
प्रकार मृत्यु से भयभीत रहता है; किंतु ज्ञानी ने तो आत्मा को 
शरीर से भिन्न जाना है, इसलिए उन्हें मृत्यु का भय केसे होगा ! 


प्राणों के नाश को मरण कहते हैं। आत्मा का प्राण तो निश्चय 
से ज्ञान है, वह ज्ञान-प्राण स्वयमेव शाइवत होने से उसका कभी 
नाश नहीं होता, इसलिए आत्मा का मरण कभी द्वोता ही नहीं। 
जड़-प्राण तो आत्मा से सचमुच भिन्न ही हैं, वह आत्मा का 
सच्चा स्वरूप नहीं हैं, इसलिए उन जड़-प्राणों के वियोग से आत्मा 
मर नहीं जाता, आत्मा तो अपने स्वाभाषिक चेतन्य-प्राण से 
सदा जीवित ही हू। तो फिर ऐसे आत्मस्वरूप को जानने वाले 
ज्ञानी को मरण का भय कहाँ से होगा ) ज्ञानी तो चेतन्य-प्राण 
से सदा जीवित ऐसे अपने आत्मा का निःशंकरूप से अनुभव 
करते हैं; 'किसी संयोग द्वारा मेरी रृत्यु हो जायेगी'-ऐसी मृत्यु 
को शंका या भय उन्हें नहीं होता | 


यह जो इन्द्रियादि दस प्राण हैं वे तो आत्मा को संयोग- 
रूप हैं, वे कहों आत्मा के स्वभावरूप नहीं हैं, इसलिए उन प्राणों 
के वियोग से आत्मा का नाश नहीं होता। आत्मा का स्वभाव- 
रूप प्राण तो चैतन्य है, उस चेतन्य प्राण का आत्मा को कभी 
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वियोग नहीं होता, इसलिए आत्मा की मृत्यु कभी होती ही नहीं । 


इस शरीर के आश्रित दक्ष प्राण हैं वे जड़ हैं, उन प्राणों 
के बियोग को लोक में मरण कहा जाता है, किन्तु ज्ञानी तो 
जानता है कि मैं तो सद-चेतन्यमय हूँ, मेरे प्राण तो चेतन्यमय 
हैं, चेतन्यप्राण का मुझे कभी वियोग नहीं होता; इसलिए मेरी 
मृत्यु नहीं होती | पाँच इन्द्रियाँ, इवास, आयु या मन, वचन, काया 
वे सब जड़ हैं, वे मुझसे भिन्न हैं, में उन जड़ प्राणों से जीने 
वाढा नहीं हूँ, में तो अपने चैतन्यप्राण से जीने वाला हूँ। मेरे 
चेतन्यप्राण शाश्रत हैं-ऐसा जानने वाले धमात्मा को मृत्यु का 
भय नहीं होता | मेरा मरण है ही नहीं,--फिर मरण का भय 
कैसा ? जगत को मरण का भय है किंतु ज्ञानी तो निर्भय हैं 
उन्हें मरण का भय नहीं होता; वे तो निजानन्द में छीन हैं । 
मिथ्यात्व दशा में आत्मा का मरण मानता था तब मरण का 
भय था, किन्तु शाइवत चेतन्यप्राण से सदा जीवित रहने वाढे 
आत्मा को जानकर जब मिथ्यात्व का नाश किया वहाँ ज्ञानी को 
मरण का भय नहीं होता | जन्म-मरण तो शरोर के संयोग-वियोग 
से कद्दे जाते हैं, किन्तु आत्मा चेतन्यस्वरूप से स्थित रहने 
वाला है, वह कहीं जन्म-मरण नहीं करता । जीवन-दशक्ति से 
आत्मा सदा जांबित हे, उसका कभो नाश नहीं होता, इसछिए 
ऐसे आत्मस्वभाव की दृष्टि वाढे धमोत्मा को मृत्यु का भय नहीं 
होता । 

देखो, एक आदमी का पुत्र मर गया; उसे किसी ने खबर 
दी कि तुम्हारा पुत्र मर गया है । यह सुनकर उस आदमी ने 
कहा कि “मैं धमोत्मा हूँ, इसलिए मेरे पुत्र छोटी उम्र में णहीं 
'मर सकते ।”-ऐसा उत्तर सुनकर वह आदमी कहने छगा 
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कि देखो, इसे धरम की कितनी दृदता है । किन्तु भाई यह 
कोई धम का माप नहीं हे । धर्मात्मा का पुत्र छोटी उम्र में न 
मरे--ऐसा कोई नियम नहीं है। धरम का सम्बन्ध पुत्र की आयु 
के साथ नहीं होता । कोई अधर्मों पुरुष हो तथापि उध्तके पुत्र 
दीर्घायु होते हैं ओर कोई धर्मात्मा हो तथापि उसके पुत्र छोटी 
उम्र में भी मर जाते हैं, और कभी तो स्वयं धर्मों की भो अल्प- 
आयु होती है । पापी दोघेकाल तक जीते हैं ओर धमोत्मा को 
आयु अल्प होती है--ऐसा भी जगत में होता है । आठ वष 
की उम्र हो तथापि काई कोई जीव आत्मा में छीन होकर केवल- 
ज्ञान प्राप्त करके मोक्ष जाते हैं; इसलिए दीघ-अल्प आयु से धर्मों 
का माप नहीं निकछता । धर्मों का माप तो इस प्रकार है कि 
उसने अपने आत्मा को शाइवत चेतन्य प्राण से जीने बाला जाना 
है इसलिए उसे मरण का भय नहीं होता; निःशंकता और नि्भयता 
से वह अपने सहज ज्ञानानन्द्स्वरूप का ही अनुभव करता है; 
इसलिए देह कछूटने के काल में भी उसके निजरा ही होती जातो है । 


पर से भिन्न ज्ञानखभाव की दृष्टि में ज्ञानी को । 
| अकस्मात्‌ का भय नहीं होता । न्‍ 
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आत्मा नित्यस्थायी ज्ञान-आनन्दस्वरूप वस्तु है, उसकी 
जहाँ प्रतीति हुई वहाँ ज्ञानो को अकस्मात्‌ का ऐसा भय नहीं 
होता क्रि-मेरे ज्ञान में अचानक कोई अनिष्ट आ जायेगा तो २” 
ज्ञानी तो जानता है कि मेरा ज्ञान अनादि-अनन्त एकरूप अचल 
झानस्वरूप से हो रहने वाला है, उसमें कोई पर वस्तु या परभाव 
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अचानक आकर ज्ञान को विगाड़ दे ऐसा नहीं होता; इसलिए 
अफस्मात्‌ का भय ज्ञानी को नहीं होता,--ऐसा अब कहते हैं।- 


एक ब्ानमनायनंतमचलं सिद्ध किलैतत्खतो 
यावत्तावदिद॑ सदेव हि भवेज्नात्र द्वितीयोदयः । 
तम्नाकस्मिकमत्र किंचन भ्वत्तेद्भी कुतो ज्ञानिनो 
निश्शंक सतत स्त्रय॑ शत सहज॑ ज्ञानं सदा विंदति ॥१६०॥ 


धर्मी जानता है कि मेरा आत्मा ज्ञानस्वरूप है; मैं अनादि- 
अनन्त ज्ञानस्वरूप ही हूँ; मेरा ज्ञान बदलकर अचानक जड़रूप 
या रागरूप हो जाय ऐसा अकस्मात्‌ मेरे ज्ञान में कभी होता ही 
नहीं; ज्ञान तो सदा ज्ञानरूप ही रहता है। ऐसे ज्ञान में धर्मी 
को अकस्मात्‌ का भय नहीं होता । ज्ञान में ज्ञान का ही उदय 
रहता है, अन्य का उदय नहीं होता;--ऐसे ज्ञान का निःश्ंकरूप 
से अनुभव करता है इसलिए धर्मा जीव अकस्माव्‌ आदि के भय 
से रद्दित-निभय होता है । 

धर्मों जीव का सम्यग्दशन अन्तरंग स्वभाव के साधन से 
हुआ है, किसो बाह्य साधन के अवलम्बन से नहीं हुआ, इसलिए 
किसी बाह्य वस्तु के भय से वह अपने ज्ञानस्वरूप से च्युत नहीं 
होता | ज्ञानस्वरूप के अवलम्बन से सम्यग्दशन-ल्लान में नि:शंक 
तथा निर्भयरूप से बतंता हे। सम्यग्दशंन क्या संयोग के अब- 
रढम्बन से हुआ हे कि संयोग उसका नाश कर देगा (-नहीं, सम्य- 
गदशन तो स्वभाव के अवल्म्बन से हुआ है इसलिए श्लानस्वभाव 
के अवरूम्बन द्वारा धर्मी निःशंकता से बतेता है; जगत में सात 
प्रकार के भय उसे नहों होते | ज्ञानस्वभावोन्मुख हुए ज्ञान में 
ज्ञानी को ज्ञान के अतिरिक्त अन्य किसी भाव का उदय नहीं 
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होता, रागादिभाव ज्ञान के साथ कभौ एकमेक नहीं होते, ज्ञान 
मं किसी अन्य का प्रवेश ही नहीं हे तो ज्ञानी को अकस्मात का 
भय कहाँ से होगा ? में तो ज्ञानस्वरूप हो हूँ-ऐसी निःश्ंक प्रतीति 
से ज्ञानी सदा निर्भय होकर बतते हैं। 


मेरा आत्मा अनादिकाल से ज्ञानस्वरूप ही था, कहीं जड़ 
स्वरूप नहीं हो गया था; वतमान में भी ज्ञानस्वरूप ही है और 
अनन्तकाछ तक सदा ज्ञानस्वरूप ही रहेगा । सदा ज्ञानस्वरूप 
मेरे आत्मा में श़रीरादि का कभी प्रवेश नहीं है । मेरा आत्मा 
कभी ज्ञानस्वरूप से छूटकर शरीररूप या विकाररूप नहीं हो गया 
है--इस प्रकार ज्ञान सदा ज्ञानस्वरूप ही रहने के कारण उसमें 
अन्य का उदय ही नहीं हं। ज्ञान कभी अचानक जड़रूप या 
विकाररूप हो जाय--ऐस! अकस्माठ ज्ञान में कभी होता ही नहीं 
इसलिए ज्ञानरत्ररूप आत्मा का अनुभव करने वाले धर्मों को अक- 
स्माव का भय नहीं होता । अकस्माव बिजलों गिरने से मेरा 
ज्ञान नष्ट हो जायेगा तो “--ऐसा भय ज्लानी को नहीं होता क्योंकि 
बिजली में ऐसी शक्ति नहीं हे कि वह ज्ञान को अन्यथा कर 
सके। ( इसी प्रकार सप, अग्नि, बम आदि में भी समझ लेना )। 


“बतंमान में तो सम्यकश्रद्धा-ज्ञान वतता है, किन्तु भविष्य 
में कोन जाने कैसा उदय आयेगा ओर ज्ञान का नष्ट कर देगा 
तो १”-ऐसा सन्देह या भय ज्ञानी को नहीं होता । 'जसा वतमान 
बैसा भविष्य'; जिस प्रकार बतमान में मैं निश्ंकतापूवक ज्ञान- 
रवरूप से बत रहा हूँ उसी प्रकार भविष्य में भो ज्ञानस्वरूप ही 
रहूँगा--ऐसी धर्मी को निःशंक श्रद्धा है, ओर निःञ्ंक होने से वह 
निर्भय है। ऐसी निःशंकता ओर निर्भयता से ज्ञानस्त्रूप का अनु 
भवन करने पर उसे निजरा ही होती जाती हं। यही धम हे। 
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“कोई अचानक अनिष्ट हो जायेगा तो *! ऐसा भय बना 
रहना वह आकस्मिक भय है | किंतु ज्ञानी जानता है कि मेरे शान 
में ज्ञान के अतिरिक्त अन्य कुछ उत्पन्न ही नहीं होता, इसलिए 
ज्ञान में अचानक अकस्मात्‌ होता ही नहीं; तो फिर ज्ञानी को अक- 
स्मात्‌ का भय कहां से होगा ? ज्ञान में अकृस्माद नहीं है, उसी 
प्रकार ज्ञेयों में भी अकस्मात नहीं है, क्योंकि जगत के पदार्थों में 
जो कुछ परिणमन हो रहा है. वह उनके परिणमनस्वभावानुसार 
व्यवस्थित ही हे-ऐसे धस्तुरवभाव को जानने वाले धर्मौत्मा को 
आकस्मिक भय नहीं होता | 


इस प्रकार ज्ञानी को सात भय नहीं होते। चारित्र की 
अस्थिरता के कारण कोई भय आ जाय तो अलग बात है, किन्तु 
शञानस्वरूप में शंका द्वारा होने वाला भय उनको नहीं होता । किसी 
प्रसंग में ऐसा भय नहीं होता कि--“अरे, यह मेरे ज्ञानास्वरूप 
से मुझे डिगा देगा !” “मुझे अपने ज्ञानस्वरूप से डिगाने में जगत 
में कोई समथ नहीं हे”-ऐसी निःडंकता के कारण ज्ञानो निर्भय 
हैं। उन्हें ऐसा कोई भय नहीं होता कि जिससे वे अपने ज्ञान- 
स्वरूप की श्रद्धा से च्युत हो जाये | सिहादि का भय हो उस 
समय भी उन्हें अन्तर में उस भय से परे चिदानन्दतत्व की निःशंक- 
श्रद्धा वतती है और इसी से वे निर्भय हैं। और कोई अज्ञानी जीव 
सिंह, बाघ आये तथापि ज्यों का त्यों निभयतापूषंक खड़ा रहे, 
सिंह शरीर को फाड़ डाले तथापि चलायमान न हो, किन्तु अन्तर 
में राग से पार चतन्यतत्व का वेदन नहीं है ओर राग की मन्दता 
को धम मान रहा है, तो वह वास्तव में निभय नहीं है, किन्तु 
अनन्त भय में डूबा हुआ है; क्‍योंकि ऐसे शुभ राग के बिना मेरा 
चेतन्यतत्व स्थिर नहीं रह सकेगा-ऐसी शञ्ंका में दी वह पड़ा हे । 


[ १८३ ] 


ज्ञानी जानते हैं कि मेरा चेतन्यतत्व तो पर वस्तु या राग के बिना 
स्वत: ज्ञानरूप से स्थिर है; ज्ञान में से रागादि प्रगट हों ऐसा 
अकस्माद कभी नहीं होता, इसलिए मैं अपने ज्ञानरवरूप में निःशंक 
हैं-ऐसी निःश्ंकता के कारण ज्ञानी निर्भय हैं ओर उन्हें बन्धन 
नहीं होता किंतु निज़रा ही होती है । 


२९ 04 »र . 


देखो, यह सम्यग्दशन की महिमा ! जहाँ निःशंकता और 
निर्मयता से जगमगाता हुआ सम्यक्त्वरूपी सूर्य उद्ित हुआ वहाँ 
उस सूर्य का प्रताप आठों कर्मों को जलाकर भस्म कर देता है। 
सम्यक्त्वी अल्पकाल में ही सबकर्मों का क्षय करके परमसिद्ध 
पद को प्राप्त करता है, वह उसके सम्यग्दशन का प्रताप है । 
सम्यक्त्वी धर्मात्मा निजरस से भरपूर ज्ञान का ही अनुभव करता 
है, ज्ञान के अनुभव में रागादि को किंचित्‌ मात्र एकमेक नहीं 
करता। निश्लांकतापूवक अपने ज्ञानस्वरूप का रागादि से अत्यन्त 
भिन्न अनुभव करता है ओर इस प्रकार ज्ञानस्वरूप के अनुभव 
द्वारा वह समस्त कर्मों का नाश करके सिद्धपद प्राप्त कर छेता है। 

नमस्कार दो उस चेतन्याकाश को....कि जहाँ ऐसा सम्य- 
कत्वसूय जगमगा रहा है। 
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स्वरूप-सागर में डुबकी लगाने से निर्विकल्प आनन्द 
उल्लसित होता है। भाई ! अतीन्द्रिय रवभावसुख की 
प्रतीति इस समय हो सकती है, ओर उसका अंशत: वेदन 
भी होता है । अतीन्द्रिय सुख की बात सुनते ही मुमुक्ष 
का आत्मा उल्हसित हो उठता है कि “बाह ! ऐसा मेरा 
सुख हे |? 


३ >( #६ 


रयणचये अलड्े भमिओसि दीहसंसारे | 
हव जिणवरहिं भणियं त॑ रयणत्तं समायरह ॥। 


रे जीव ! सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप रज्नत्रय को 
प्राप्त न कर पाने से तूने इस दीघ संसार में परिभ्रमण 
किया; इसलिए अब तू उस रक्नत्रय का उत्तम प्रकार से 
आचरण कर--ऐसा श्री जिनेश्वरदेव ने कहा है। 
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